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AVANT-PROPOS 


Avec ce deuxiéme tome, qui rassemble les entrées de K4 a 
dindin, Ventreprise du Tantrikabhidhadnakosa s’affirme dans la 
continuité d’une tache qui sera menée jusqu’a son terme. Compte 
tenu tant de l’expérience des deux premiers volumes que du nom- 
bre d’entrées encore prévues, on peut penser que ce Dictionnaire 
des termes techniques de la littérature hindoue tantrique compren- 
dra en tout cing volumes, dont les trois derniers paraitront a trois 
ou quatre années d’intervalle. 

Comme nous I’avions laissé entendre, ce volume-ci comprend 
une section de Corrigenda et Addenda ; et il en sera de méme pour 
les volumes suivants. Cette section regroupe les corrections et 
ajouts que les rédacteurs du Tantrikabhidhanakosa ont jugé utile 
d’apporter au tome | ou qui nous ont été suggérés par des lecteurs. 
Nous voudrions redire a cette occasion que nous accueillerons avec 
reconnaissance toutes les suggestions ou critiques qui peuvent 
nous permettre d’améliorer la qualité scientifique de notre Dic- 
tionnaire et d’en accroitre l’utilité. A cet égard, il convient de men- 
tionner particulicrement le compte rendu deétaillé et attentif du 
volume 1 qu’a fait JORGEN HANNEDER dans la Zeitschrift der 
Deutschen Morgenlandischen Gesellschaft: nous avons repris 
dans les Corrigenda et Addenda et tenu compte dans la rédaction 
de ce volume de ses trés utiles observations et suggestions. Pour 
faciliter une telle coopération et pour rendre le mieux possible un 
échange d’informations scientifiques sur I’hindouisme tantrique, 
nous avons créé sur le site de l’Académie Autrichienne des 
Sciences une « homepage » du 7antrikabhidhanakosSa sous le sigle 
http://www.oeaw.ac.at/ias/tantra/index.htm. 

Depuis la parution du premier volume, des changements sont 
intervenus dans notre équipe rédactionnelle, changements qui 
n’ont pas été sans effets aussi bien sur les conditions mémes de 
notre travail que sur la rédaction des entrées. Le plus triste de ces 
événements est qu’ HELENE BRUNNER, apres avoir remis en 2001 
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une premiere rédaction d’articles en KA, de kancuka a karmasamya, 
a dd interrompre sa collaboration a la suite d’un grave probleme de 
santé qui l’empéche désormais de travailler. Ces articles ont été 
conservés avec parfois quelques mises au point. Nous nous effor- 
cons aussi de rester en contact avec elle en la consultant, dans la 
mesure ou cela est possible, sur certains points particuliers. Mais 
méme si elle a cessé de contribuer a la rédaction du Tantrikabhi- 
dhanakosa, Mme BRUNNER continue d’étre associée a notre entre- 
prise, qu’elle avait largement contribué a fonder en 1993 puis 
qu’elle n’avait cessé d’animer et d’enrichir grace a son exception- 
nelle connaissance des rites tantriques Sivaites. 

A notre grand regret, T. GOUDRIAAN, apres avoir rédigé les 
entrées qu’il avait prévu d’écrire pour ce deuxiéme tome, a décidé 
de mettre fin a son activité d’indianiste et s’est donc retiré de 
l’équipe de travail du Dictionnaire dont il avait fait partie depuis sa 
fondation. R. TORELLA, de |’ Université de Rome et A. SANDERSON, 
de l’Université d’Oxford, ont, en revanche, continué de nous 
apporter leur aide et l’appui de leurs conseils. Ils restent ainsi 
associés a notre entreprise. A eux s’est ajouté pour ce volume (et 
peut-étre pour les suivants) H. ISAACSON, de LTuniversité de 
Pennsylvanie. Font désormais partie de notre équipe rédactionelle 
J. TORZSOK, maitre de conférence a l’université Charles de Gaulle 
— Lille 3, dont le domaine de recherche porte essentiellement sur 
les tantras Sivaites, ainsi que D. GOODALL, qui dirige le Centre de 
Pondichéry de |’Ecole Francaise d’Extréme-Orient (EFEO) et qui 
est spécialiste des textes Sivaites du Siddhanta. Ils ont l’un et 
Vautre trés largement contribué a la rédaction de ce deuxieme 
volume, comme le montre la présence fréquente de leurs initiales 
dans les articles. Grace a leur collaboration et grace a l’activité 
d’A. PADOUX, l’exploration des matériaux Sivaites reste assurée 
malgré le regrettable retrait de Mme BRUNNER. Du cOteé visnouite, 
la saisie électronique d’un nombre important de textes du 
Paficaratra a permis d’accroitre de facon décisive l’exploration de 
ce domaine, ainsi qu’il apparait si l’on compare les entrées 
visnouites de ce tome avec celles du précédent. II faut, sur ce point, 
rendre hommage a |’efficacité et a la qualité du travail de rédaction 
de M. RASTELLI qui s’est trouvée en outre chargée d’un travail 
administratif et de coordination qui a été tout a fait essentiel pour 
la coordination administrative de ce volume pour les corrections et 
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la mise au point duquel elle a été aidée par J. STUCHLIK. Nous vou- 
drions également remercier SOMADEVA VASUDEVA, HARUNAGA 
ISAACSON, S.A.S. SARMA, DIWAKAR ACHARYA, MEY YANG, R. 
SATHYANARAYANAN, KEI KATAOKA, NIBEDITA ROUT et LYNE 
BANSAT-BOUDON qui ont mis a la disposition de D. GOODALL et de 
J. TORZSOK la saisie électronique de textes Sivaites. 

Les changements intervenus dans notre €quipe rédactionnelle 
n’ont évidemment pas été sans effets sur la rédaction des articles, 
cela méme si la conception de base du Tantrikabhidhdanakosa reste 
en principe la méme: celle d’un travail scientifique et de re- 
cherche, qui n’entend toutefois pas étre un ouvrage de référence 
exhaustif ni de critique textuelle approfondie. On a pu parfois 
modifier le choix d’abord établi des termes étudiés, et l’étendue 
des articles s’est un peu accrue. Il en est de méme pour les 
références et citations textuelles, qui, plus nombreuses, different de 
celles du tome | notamment en ce que nous nous réfeérons beau- 
coup plus qu’avant a des textes non publiés. Or nous avions 
indiqué dans l’Introduction du premier volume que nous ne 
renvetrions qu’a des ceuvres déja publices. Mais il est apparu, en 
particulier dans le domaine Sivaite et plus spécialement dans celui 
du Siddhanta, que des textes devenus maintenant accessibles en 
manuscrits contiennent des informations ou des éléments d’in- 
terprétation des doctrines et des pratiques auxquels on n’avait pas 
acces précédemment et qui ne peuvent pas étre négligés. Ces 
sources nouvelles ont été surtout utilisées par D. GOODALL et 
J. TORZSOK. L’entrée dans l’équipe rédactionnelle de nouveaux 
collaborateurs formés a Oxford a eu, d’autre part, pour effet 
d’accroitre la part des entrées rédigées en anglais. Enfin, la diffi- 
culté qu’il y a souvent a passer de l’univers du discours sanskrit a 
celui de l’allemand, de l’anglais ou du frangais nous a amenés a 
renoncer plus fréquemment qu’auparavant a traduire les termes 
sanskrits. 

Ainsi, avec ce deuxiéme tome, |’entreprise du 7antrikabhidha- 
nakosa prend un aspect un peu different. Comme toute croissance 
l’exige, il s’affirme en restant fidéle 4 sa conception initiale tout en 
Vadaptant aux besoins concrets qui apparaissent avec le mouve- 
ment et les circonstances de la vie. 
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With the appearance of this second volume of the TAK, which 
includes entries of keywords from k4 to dindin, the continuing 
endeavour of a dictionary of technical terms from Hindu Tantric 
literature has entered the middle phase of its realization, and will 
move towards completion according to its own dynamics. In view 
of the choice of the dictionary entries and the experience gained 
during the work on the two now finished volumes, we can say with 
reasonable assurance that the completed TAK will consist of five 
volumes, each of approximately the same length and appearing 
every three or four years. 

As announced, this volume includes the section Corrigenda et 
Addenda, also planned for the future volumes. This section contains 
additions to entries in the first volume as well as corrections that the 
contributors to the TAK have considered necessary or users of the 
dictionary have suggested. Again we would like to emphasize that 
we are very grateful for suggestions and critical remarks, as they 
allow us to improve the scholarly content and the usability of the 
TAK. In this connection we would specifically like to mention the 
detailed review of the TAK by JURGEN HANNEDER in the Zeit- 
schrift der Deutschen Morgenldndischen Gesellschaft, the valuable 
corrections and suggestions of which we have included in this 
volume’s Corrigenda et Addenda. In order to facilitate feedback as 
well as scholarly exchange on Tantric Hinduism, a TAK homepage 
can be found on the website of the Institute for the Cultural and 
Intellectual History of Asia of the Austrian Academy of Sciences 
(http://www.oeaw.ac.at/ias/tantra/index.htm). 

Since the appearance of the first volume of the TAK there have 
been some changes in the team of contributors, inevitably affecting 
the work itself. The most regrettable change is that H. BRUNNER, 
after delivering the first version of her entries from kaficuka to 
karmasamya in 2001, was forced to give up her collaboration due 
to serious health problems. We plan, however, to be in contact 
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with her and seek her advice on certain questions as far as it is 
possible. Although she will no longer write entries for the TAK, in 
this manner she will continue to be associated with our project, 
which from 1993 she actively planned and carried out with us and 
enriched with her exceptional knowledge of Tantric ritual. 

Regrettably, T. GOUDRIAAN decided to give up his scholarly 
indological pursuits and with the appearance of this volume has 
retired from the dictionary team, to which he belonged from the 
beginning of the project. R. TORELLA (University of Rome), A. 
SANDERSON (Oxford University), and H. ISAACSON (University of 
Pennsylvania) have supported us with their advice and help on 
certain questions and will continue to be associated with our 
project. We have been able to gain two new permanent collabo- 
rators: J. TORZSOK (Maitre de Conférences of the University 
Charles-de-Gaulle, Lille 3), whose field of research is Saiva 
Tantras, and D. GOODALL (Responsable du Centre de  EFEO a 
Pondichéry), who is an expert on Sanskrit texts of the Saiva 
Siddhanta. They contributed significantly to this volume, as can be 
seen by the initials printed after the articles. Thanks to their 
collaboration, as well as to A. PADOUX’s activity as author and 
editor, the continuing examination of Saiva texts for the TAK is 
assured in the future, despite the regrettable retirement of H. 
BRUNNER. We have expanded our electronic files of Paficaratra 
texts, thereby greatly facilitating the exploration of Vaisnava texts, 
as can be seen by the increase in the number of entries on Vaisnava 
Tantras, as well as by their greater detail. We should gratefully 
mention the meticulous and energetic activity of M. RASTELLI, 
who, in addition to writing entries, has taken charge of the 
administrative coordination of the project and the formal com- 
pletion of this volume, in which she was assisted by J. STUCHLIK, 
who undertook the final corrections and the preparation of the 
layout. We would also like to thank SOMADEVA VASUDEVA, HARU- 
NAGA ISAACSON, S.A.S. SARMA, DIWAKAR ACHARYA, MEI YANG, 
R. SATHYANARAYANAN, KEI KATAOKA, NIBEDITA ROUT, and LYNE 
BANSAT-BOUDON for having made electronic texts of Saiva 
traditions available to D. GOODALL and J. TORZSOK. 

The changes among the collaborators have unmistakably 
affected the redaction of the entries, even if the basic concept 
remains the same, the TAK being a scholarly work of research but 
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not claiming to be an exhaustive work of reference or one which 
delves into problems of textual criticism. The choice of keywords 
has changed slightly, as has the length of the entries. We have also 
abandoned the first volume’s principle of quoting only published 
texts, and in this volume have made reference to manuscript 
sources. Texts of the Saiva tradition, especially of the Siddhanta, 
proved to be available in the form of such unpublished manu- 
scripts, supplying information and interpretations to which we 
earlier had no access and which we cannot disregard. These 
sources were used especially by D. GOODALL and J. TORZSOK. 
Because of our new collaborators the amount of English has 
increased. Finally, conscious of the difficulties in moving from the 
semantic dimension of Sanskrit to discourse in French, English or 
German, we have retained Sanskrit terms more often. 

Thus, with this second volume the venture of the TAK refines 
its shape further and, while still adhering to its original concept, is 
imprinted by the distinct traits that mark the changes and circum- 
stances of life, as called for in the maturity of any enterprise. 
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Mit dem Erscheinen dieses zweiten Bandes des TAK mit den 
Eintragungen zu den Stichworten KA bis dindin ist das Unter- 
nehmen eines Worterbuches zur Terminologie der hinduistischen 
Tantren in die lange Phase kontinuierlicher Verwirklichung getre- 
ten, in der das Werk seiner eigenen Dynamik folgend zu Ende zu 
fulhren ist. Anhand der Systematik der ausgewahlten Lemmata und 
der Erfahrung der nun mehr vorliegenden zwei Bande lat sich mit 
einiger Gewibheit sagen, daB der TAK in finf Banden etwa 
gleichen Umfangs abgeschlossen sein wird, die in Abstanden von 
je drei oder vier Jahren erscheinen sollen. 

Wie angektindigt enthalt dieser Band, so wie dies auch fir je- 
den folgenden vorgesehen ist, e1nen Abschnitt Corrigenda et Ad- 
denda. Dieser bringt Erganzungen und Korrekturen zu den Arti- 
keln des ersten Bandes, die von den Mitarbeitern des TAK fiir not- 
wendig befunden wurden oder von den Lesern des Worterbuches 
angeregt wurden. Hier mochten wir nochmals darauf hinweisen, 
daB wir fur jede Anregung und kritische Bemerkung, die es uns er- 
laubt, die wissenschaftliche Information und die Bentitzbarkeit des 
TAK zu verbessern, besonders dankbar sind. In diesem Zusam- 
menhang mochten wir besonders die ausftihrliche Rezension des 
TAK in der Zeitschrift der Deutschen Morgenldandischen Gesell- 
schaft von JORGEN HANNEDER erwahnen, deren wertvolle Verbes- 
serungen und Anregungen wir in den Corrigenda et Addenda be- 
rucksichtigt haben. Um das feedback zu erleichtern, aber auch um 
eine Moglichkeit zu schaffen, den Austausch wissenschaftlicher 
Informationen zum tantrischen Hinduismus und die diesbeziigliche 
Kommunikation zu erméglichen, wurde auf der Website des Insti- 
tuts fiir Kultur- und Geistesgeschichte Asiens der Osterreichischen 
Akademie der Wissenschaften eine Homepage des TAK unter der 
Adresse http://www.oeaw.ac.at/ias/tantra/index.htm eingerichtet. 

Seit Erscheinen des ersten Bandes des TAK haben sich im re- 
daktionellen Arbeitsteam einige personelle Veranderungen erge- 
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ben, die nicht ohne Ruckwirkung auf die Arbeit selbst geblieben 
sind. Die schmerzhafteste ist vielleicht, dafi H. BRUNNER, nachdem 
sie uns 2001 bereits die erste Fassung der von ihr tbernommenen 
Artikel kancuka bis karmasamya ubergeben hatte, ihre Mitarbeit 
als Folge schwerer gesundheitlicher Probleme, die ihr eine weitere 
Tatigkeit unmodglich machten, einstellen mute. Wir werden je- 
doch mit ihr auch weiterhin in Kontakt bleiben und zu bestimmten 
Fragen auch weiterhin so weit wie moglich ihren Rat einholen. 
Auch wenn wir auf sie als Autorin verzichten miissen, wird sie so 
dem Unternehmen des TAK verbunden bleiben, an dessen Planung 
und Verwirklichung sie wesentlich beteiligt war und deren Arbeit 
sie seit 1993 tatkraftig mitgetragen und mit ihrer griindlichen 
Kenntnis des tantrischen Rituals bereichert hat. 

Bedauerlicherweise hat sich T. GOUDRIAAN entschlossen, seine 
wissenschaftliche indologische Tatigkeit aufzugeben, und ist mit 
Erscheinen dieses Bandes aus dem Arbeitsteam des Worterbuches, 
dem er von Anfang an angehdort hat, ausgeschieden. R. TORELLA 
(Universitat Rom), A. SANDERSON (Universitat Oxford) und H. 
ISAACSON (Universitat Pennsylvania) haben mit ihrem Rat und 
ihrer Hilfe bei einzelnen Fragen die Arbeit an diesem Band unter- 
stutzt und bleiben weiterhin dem Unternehmen verbunden. Als 
feste Mitarbeiter des redaktionellen Teams konnten J. TORZSOK 
(Maitre de Conférences an der Universitat Charles-de-Gaulle, Lille 
3), deren Arbeitsgebiet vor allem die Sivaitischen Tantren sind, und 
D. GOODALL (Responsable du Centre de !EFEO a Pondichéry), 
Spezialist auf dem Gebiet der Siddhanta-Tantren, neu gewonnen 
werden und haben, wie aus den Verfasser-Initialien der jeweiligen 
Artikel ersichtlich ist, auch als Autoren ihren vollen Beitrag zum 
Manuskript dieses Bandes geleistet. Durch die Mitarbeit dieser 
beiden und dank der Tatigkeit von A. PADOUX als Autor und Her- 
ausgeber ist die Bearbeitung des Sivaitischen Materials flr den 
TAK trotz des bedauerlichen Ausfalles von H. BRUNNER auch wei- 
terhin gesichert. Was die Bearbeitung des visnuitischen Materials 
betrifft, konnte diese durch die elektronische Erfassung einer 
groBeren Anzahl von Paficaratra-Texten entscheidend ausgeweitet 
werden, wie die verglichen mit dem ersten Band des TAK zahl- 
reichen und ausfuhrlichen Eintragungen zum visnuitischen Tantra 
zeigen. Dankbar erwahnt werden mu} weiters die umsichtige und 
tatkraftige Tatigkeit von M. RASTELLI, die nicht nur als Autorin, 
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sondern zusatzlich auch in der administrativen Koordination der 
Arbeit am TAK, unterstiitzt in Endkorrektur und Layout von J. 
STUCHLIK, entscheidend zur Fertigstellung des Bandes beigetragen 
hat. Wir moéchten auch SOMADEVA VASUDEVA, HARUNAGA ISAAC- 
SON, S.A.S. SARMA, DIWAKAR ACHARYA, MEI YANG, R. SATHYA- 
NARAYANAN, KEI KATAOKA, NIBEDITA ROUT und LYNE BANSAT- 
BOUDON daftir danken, dali sie D. GOODALL und J. TORZSOK 
elektronisch erfaBte Texte der Saiva-Traditionen zur Verfiigung 
gestellt haben. 

Die Veranderungen im Kreise der Mitarbeiter sind wie zu er- 
warten nicht ohne Rickwirkung auf die Redaktion der Artikel ge- 
blieben, auch wenn die Grundkonzeption gleich geblieben ist, dai 
der TAK zwar ein wissenschaftliches Werk der Forschung dar- 
stellt, aber weder beansprucht, ein umfassendes Nachschlagewerk 
zu sein, noch sich Problemen der Textkritik widmet. Auswahl der 
bearbeiteten Stichworte und Umfang der Beitrage sind geringfiigig 
anders geworden, auch die Praxis des Zitierens ist gelegentlich je- 
ner des ersten Bandes gegenitber insofern geandert, daB in einem 
groBerem Ausmafie unpublizierte Texte herangezogen sind. Im 
ersten Band hatten wir uns das Prinzip gesetzt, uns nur auf publi- 
zierte Texte zu beziehen. Es hat sich jedoch herausgestellt, da8 im 
Sivaitischen Bereich, vor allem in dem des Siddhanta, nun Texte in 
Manuskriptform verflgbar sind, die sachliche Informationen und 
Interpretationen liefern, zu denen wir friuher keinen Zugang hatten 
und die wir nicht vernachlassigen konnen. Diese Quellen wurden 
vor allem von D. GOODALL und von J. TORZSOK verwendet. Durch 
das Hinzukommen neuer Mitarbeiter ist auch der Anteil der engli- 
schen Sprache groBer geworden, und es wurde im BewuBtsein der 
Schwierigkeit, aus der semantischen Dimension des Sanskrit in 
den Diskurs franzOsischer, deutscher oder englischer Sprache zu 
wechseln, haufiger darauf verzichtet, Sanskrittermini zu tibersetzen. 

So gewinnt dieses Unternehmen des TAK mit diesem zweiten 
Band weiter Gestalt und verwirklicht sich naherhin, wie jedes 
Wachsen es fordert, bet Wahrung seiner urspriinglichen Konzep- 
tion mit jenen konkreten Ziugen, die ihm die Wandlungen und die 
Umstande des Lebens einpragen. 
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COMPLEMENT D’ABREVIATIONS UTILISEES 
SUPPLEMENTARY ABBREVIATIONS 
ZUSATZLICHE ABKURZUNGEN 


Auteurs des articles 


Authors of Articles 

Verfasser der Artikel 
ALP. ANDRE PADOUX 
D.G. DOMINIC GOODALL 
H.B. HELENE BRUNNER 
J.T. JUDIT TORZSOK 
MLR. MARION RASTELLI 
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M.C.-D. MARZENNA CZERNIAK- 
DROZDZOWICZ 

R.T. RAFFAELE TORELLA 


Signes conventionnels et abréviations usuelles 
Symbols and General Abbreviations 
Symbole und allgemeine Abktrzungen 


Anmerkung. 

Ecole francaise d’ Extréme-Orient. 
following; folgende. 

mantrapada. 

National Archives of Kathmandu. 
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Complement d’abréviations utilisées 


NGMPP 
Ppp. 
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Nepal-German Manuscript Preservation Project. 
participe passé ; past passive participle; Partizip des 
Perfekts im Passiv. 

recto. 

Sanskrit. 

verso. 


Collections et périodiques 
Series and Periodicals 
Serien und Periodica 


Beitrdge zur Kultur- und Geistesgeschichte Asiens. 
Indo-Iranian Journal. 

Kavyamala. 

Rivista degli Studi Orientali. 

Osterreichische Akademie der Wissenschaften. Phi- 
losophisch-historische Klasse. Sitzungsberichte. 
Sodhaprakasanagranthamala. 


COMPLEMENT BIBLIOGRAPHIQUE 
SUPPLEMENTARY BIBLIOGRAPHY 
ERGANZUNGEN ZUR BIBLIOGRAPHIE 


Ouvrages de référence (dictionnaires, etc.) 
Works of reference (Dictionaries, etc.) 


Nachschlagewerke 
BHSGD FRANKLIN EDGERTON : Buddhist Hybrid Sanskrit 
Grammar and Dictionary. 2 vols. Delhi *1993. 
CDIAL R.L. TURNER : A Comparative Dictionary of the In- 


do-Aryan Languages. London (etc.) °1989. 


Textes, commentaires et traductions 
Texts, Commentaries and Translations 
Texte, Kommentare und Ubersetzungen 


AA Amsumadagama (A): T. 3. 

AthVP Atharvavedaparisista : The Parisistas of the Athar- 
vaveda. Ed. by GEORGE MELVILLE BOLLING, JULIUS 
VON NEGELEIN. Vol. 1, parts I and II. Leipzig 1909, 
1910. 


AS Arthasastra : The Kautiliya Arthasastra. Part I. A 
Critical Edition with a Glossary [by] R.P. KANGLE. 
(University of Bombay Studies, Sanskrit, Prakrit 
and Pali 1). Bombay 1960. 

IVS Indrajalavidyasamgraha (A): Indrajalavidyasam- 
grahah. Indrajalasastram, Kamaratnam, Dattatreya- 
tantram, Satkarmadipika, Siddhanagarjunakaksapu- 
tam. ASUBODHA-VIDYABHUSANA-NITYABODHA- 
VIDYARATNABHYAM pratisamskrtah prakasitas ca. 
Calcutta *1915, 


pA 


Complément bibliographique 


USi 
Revidh 


KAN 


Kalottara 


KirV 


KumT 


KDhT 
KPur 
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Uttarastitra (A) : v. Ni. 


Revidhana, Saunaka : M.S. BHAT, Vedic Tantrism. 
A Study of Rgvidhana of Saunaka with Text and 
Translation. Crit. ed. in the Original Sanskrit with 
an Introductory Study and Translated with Critical 
and Exegetical Notes. Delhi (etc.) 1987. 


Kaulavalinimaya, Jhananandaparamahamsa (A): 
Kaulavali-Nirayah. (Jnananandaparamahamsavira- 
citah.) Ed. by ARTHUR AVALON. (7T 14). Calcutta 
samvat 1985 [1928]. 


Kalottara (A): Hundred-verse recension: NAK, 
ms. 5-4632 (= NGMPP B 118/7). V. aussi Dvik, 
BK, SaptK, Sark. 

Kiranavrtti, Bhatta Ramakantha II, ch. 7-12 (A): 
Government Oriental Manuscripts Library, Madras, 
ms. D17160. 


Kumarasambhavatika, Vallabhadeva : Vallabhade- 
va’s Kommentar (Sarad4-Version) zum Kumara- 
sambhava des Kalidasa. Hrsg. von M.S. NARAYANA 
MURTI unter der Mitarbeit von KLAUS L. JANERT. 
(Verzeichnis der Orientalischen Handschriften in 
Deutschland, Suppl. 20/1). Wiesbaden 1980. 


Kulasara (A): NAK, ms. 4-137 (© NGMPP A 
40/11). 


Kalikulakramarcana, Vimalaprabodha (A): NAK, 
ms. 5-5188 (= NGMPP A 148/10). 
Kriyakalagunottara (A): NAK, ms. 3-392 (= 
NGMPP B 25/32). 

Kulactidamaninigama (A): Kulactidamani Niga- 
ma. Ed. by ARTHUR AVALON with an Introduction 
by AKSAYA KUMARA MAITRA. Madras 1956. 


Kamadhenutantra (A): v. TSamegr II, pp. 95-160. 
Kalikapurana (A), (trad.) : KAREL R. VAN Kool, 
Worship of the Goddess According to the Kalikapu- 


rana. Part 1. A Translation with an Introduction and 
Notes of Chapters 54-69. (ORT 14). Leiden 1972. 


Complément bibliographique 


KSS 


GS 


CMSS 
CS 
ChandU 


JRY 


JSt 


JSt; 


Kathasaritsagara, Somadeva : The Kathasaritsagara 
of Somadevabhatta. Ed. by DURGAPRASAD and KA- 
SINATH PANDURANG PARAB. Revised by WASUDEV 
LAXMAN SAstTRi PANSIKAR. Bombay “1930. 
Khecarividya, Adinatha (A) : The Khecarividya of 
Adinatha. A Critical Edition and Annotated Trans- 
lation by JAMES MALLINSON. D. Phil. Thesis of the 
University of Oxford, 2001. (unpublished) 
Guhyasitra (A): v. Ni. 

Granthibhanga, Cakradhara : Dans : Nyayamafyari 
of Jayanta Bhatta with the commentary of ‘Granthi- 
bhanga’ by Cakradhara. 3 parts. Ed. by GAURINATH 
SASTRI. (VM. Sivakumdarasastri-Granthamala 5). 
Varanasi 1982-1984. 


Gitarthasamgraha, Abhinavagupta (A): Dans : Bha- 
gavadgita with the Commentaries Sankarabhasya 
with Anandagiri; Nilakanthi; Bhasyotkarsadipika 
of Dhanapati; Sridhari; Gitarthasangraha of Abhi- 
navaguptacharya and Gudharthadipika of Madhu- 
sidana with Gidharthatattvaloka of Sridharma- 
dattasarma (Bachchasrama). Ed. by W.L.S. PANSI- 
KAR. New Delhi *1978. 


Cificinimatasarasamuccaya (A): NAK, ms. 1-767 
(= NGMPP B 157/19). 


Cintyasastra (A): T. 13. 

Chandogyopanisad: Dans: Upanisat-Samgrahah. 
Containing 188 Upanisads. Ed. with Sanskrit Introd. 
by J.L. SHASTRI. Delhi (etc.) *1980, pp. 34-84. 
Jayadrathayamala (A): NAK, ms. 3-358 (= NGMPP 
A 995/6-996/1) and NAK, ms. 5-4650 (= NGMPP A 
153/2). 


Jitantestotram (<{): Dans: Brhatstotraratnavalih. 
prathamabhagah dvasasthistotratmakah. [Ed. by] 
KHEMARAJA SRIKRSNADASA. Bombay 1948, pp. 
79-89. 


Jitantestotram (Xt): Jitante Stotram. With Com- 
mentaries of Periavacchan Pillai, Puthankottakam 


Ze 
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Srinivasacharya and Madurantakam T.E. Veera- 
raghavacharya. Devasalapuri 1958. 
Nanavaranavilakkattarumpatavivekam, Kurufiana- 
campantamamacariyacuvamikal (A): Kurufana- 
campanta paramacariya cuvamikal aruliya Nanava- 
rana vilakkamum Velliyampalavana cuvamikal aru- 
liya mapatiyamum. [Ed. by] CUPPIRAMANIYA TECI- 
KA NANACAMPANTA paramacariya cuvamikal. 2 
vols. Dharmapuram 1957, 1959. 


Tantraloka, Abhinavagupta (A), (trad.) : Abhinava- 
gupta: Luce dei Tantra, Tantraloka. A cura di RANIE- 
RO GNOLI. (Biblioteca Orientale 4). Milano 1999. 
Todalatantra (A): v. TSamegr II, pp. 53-94. 
Tripuratapinyupanisad (A) : v. SaU, pp. 11-52. 
Tattvatrayanimayavivrti, Bhatta Ramakantha II 
(A): Tattvatrayanimmayavivrti of Bhatta Ramakan- 
tha II. Lucknow, Akhila Bharatiya Sanskrit Pari- 
shad, ms. 2390. (edition being prepared by DoMI- 
NIC GOODALL) 


Tirumantiram, Tirumilar: Tirumantiram, a Tamil 
Scriptural Classic. Tamil Text with English Trans- 
lation and Notes by B. NATARAJAN. Madras 1991. 


Tantrasadbhava (A): working edition of selected 
chapters prepared by JUDIT TORZSOK, based on 
TSBn, TSBm, and NAK, ms. 5-1985 (= NGMPP A 
188/22-189/1). (n.b. MARK DYCZKOWSKI has in- 
formed us that he is preparing a critical edition of 
the whole text) 


Tantrasarasamgraha (A): Tantrasarasangraha. A 
Treatise Teaching Formulae and Rites for the 
Attainment of Health and Happiness and even of 
Super-human Power, with Commentary. Ed. Crit. 
with Introd. in English and Sanskrit by M. DURAI- 
SWAMI AIYANGAR. (Vrajajivan Prachyabharati 
Granthamala 62). Delhi 1992. 


Diksottara (A): v. Ni. 
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DipA 


DeviPur 


DK 


DPS 
DV 
Dvik 


DvikKV 


NarP 


Diptagama (A): T. 15, 16, 122, 145, 147, 257, 513, 
929, 1006, 1008 et 1018. 

Devipurana (A) : Devi Puranam (First Critical De- 
vanagari Edition). samsodhakah sampadakas ca 
PUSPENDRAKUMARASARMA. New Delhi 1976. 


Devikalottara (A): Devikalottaragamah. Nirafja- 
nasiddhaviracitavrttya bhasanuvadena ca sahitah. 
sampadako ’nuvadakas ca VRAJAVALLABHADVIVE- 
DAH. (SPG 21). Varanasi 2000. 

Devipaficasataka (A) : Kaiser Library, ms. no. 524. 
Diksavidhana (A): T. 281. 

Dvisatikalottara (A) : NAK, ms. 5-4632 (= NGMPP 
B 118/7). 

Dvisatikalottaravrtti, Aghorasiva (A): Pondichéry, 
T. 176 and Trivandrum, ms. 4509. 
Naresvarapariksa, Sadyojyotis (A): The Nareshva- 
rapariksha of Sadyojyotih with Commentary [Na- 
resvarapariksaprakasa] by Ramakantha. Ed. with 
Preface and Introduction by MADHUSUDAN KAUL 
SHASTRI. (KS7S 45). Srinagar 1926. 
Naresvarapariksaprakasa, Bhatta Ramakantha II 
(A): v. NarP. 

Nayasiutra (A): v. Ni. 

Nisvasatattvasamhita (A): NAK, ms. 1-277 (© 
NGMPP A 41/14) (for all parts of the text except 
the Nika and the DiU) and Pondichéry, T. 17, T. 
127 and T. 150 (for the Nika and the DiU only). 


Nisvasakarika (A) : v. Ni. 

Nisvasamukha (A): v. Ni. 

Nisisaficara (A): NAK, ms. 1/1606 (= NGMPP B 
26/25). (courtesy of A. SANDERSON) 
Naisadhityacarita, Sriharsa (A): Sriharsaviracitam 
Naisadhiyacaritam. Narayanaviracitaya Naisadhiya- 
prakasakhyavyakhyaya, Mallinatha-Vidyadhara-Ji- 
naraja-Caritravardhana-Narahari-vyakhyantariyavi- 
SistamSais tatpathantarais tippanyadibhis ca samulla- 
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sitam NARAYANA RAMA ACARYA ity etaih pari- 
Ssistadibhih samalankrtya samsodhitam. Delhi 21986. 
Pancarthabhasya, Kaundinya (A): v. PasS. 
Parakhyatantra (A): The Parakhyatantra. Critical 
Edition and Annotated Translation. Ed. by DoMI- 
NIC GOODALL. (forthcoming) 

Paryantapaficasika, Abhinavagupta (A) : The Pary- 
anta Paficasika of Abhinavagupta. Ed. with Introduc- 
tion and Notes by V. RAGHAVAN. Madras [1951]. 
Paficavaranastava, AghoraSiva (A): Paficavarana- 
stava of AghoraSiva. Edition being prepared (from 
T. 567) in the EFEO centre in Pondicherry by Do- 
MINIC GOODALL, NIBEDITA ROUT, S.A.S. SARMA, 
and R. SATHYANARAYANAN. 


Prayascittasamuccaya, Trilocanasiva (A): forth- 
coming critical edition being prepared by R. SA- 
THYANARAYANAN (EFEO, Pondicherry). 
Prayascittasamuccaya, Hrdayasiva (A) : Cambridge 
University Library, MS-Add. 2833 (samvat 278). 
Picumatabrahmayamala (A): NAK, ms. 1-363 
NGMPP A 42/6). (transcript kindly provided by 
SOMADEVA VASUDEVA) 


Paramarthasara, Adisesa (A) : The Paramarthasara 
of Bhagavad Adesesha [sic] with the Commentary 
of Raghavananda. Ed. with Notes by T. GANAPATI 
SAsTRi. (7SS 12). Trivandrum 1911. 
Brhadaranyakopanisad : Dans : Upanisat-Samgrahah. 
Containing 188 Upanisads. Ed. with Sanskrit In- 
troduction by J.L. SHASTRI. Delhi (etc.) *1980, pp. 
84-134. 

Brhatkalottara (A): NAK, ms. 1-89 (= NGMPP B 
24/59); NAK, ms. 5-778 (= NGMPP A 42/8); NAK, 
ms. 4-131 (© NGMPP A 43/1) and Pondichéry, T. 
767 (Satsahasrikalottara). 

Brhatkathamafyari, Ksemendra: The Brihatkatha- 
maiijari of Kshemendra. Ed. by SIVADATTA and K. 
PANDURANG PARAB. (KM 69). Bombay 1901. 


Complément bibliographique 


BBS 


BV 
BhM 


MarkPur 


MUV 


Musu 
MrgP 


MrgPT 
Moh 


MBh 


MVP 


Yogaja 
YBh 


Brhadbrahmasamhita (5%) : Naradapaficaratrantargata 
Brhadbrahmasamhita. etat pustakam HARI NARAYA- 
NA APATE prakasitam. (ASS 68). Poona 1912. 


Bodhavilasa, Ksemaraja (A) : v. PENSA 1961. 


Bhatravamangala (A): NAK, ms. 5-687 (= NGMPP 
B 27/21). (electronic working edition kindly pro- 
vided by SOMADEVA VASUDEVA) 


Markandeyapurana : Markandeyamahapuranam. RA- 
JENDRANATHA SARMANA_ bhiimikapathasodhana- 
bhyam pariskrtam. NAGASARANASIMHA-sampadita- 
$lokanukramanya sahitam. Delhi 71989. 


Mahotsavavidhi, attribué 4 Aghorasiva (A) : Kriya- 
kramatyoti aram pakam mahotsava viti, Akoraciva- 
caryar. [Ed. en gr. par] Ko. SANMUKA CUNTARA 
MUTALTYAR. (S/AA). Madras 1974. 

Milasitra (A): v. Ni. 

Mrgendrapaddhati, Aghorasiva, with the commen- 
tary (Mrgendrapaddhatitika) of Vaktrasambhu (A) : 


T. 1021. (electronic working edition kindly provided 
by S.A.S. SARMA) 


Mrgendrapaddhatitika, Vaktrasambhu (A): v. MrgP. 


Mohaciidottara (A) : NAK, ms. 5-1977 (© NGMPP 
A 182/2) [1926 paper apograph of ms. 1-1633 (= 
NGM PP B 26/29)]. 


Mahabharata : The Mahabharata for the First Time 
Critically Edited by V.S. SUKTHANKAR, S.K. BEL- 
VALKAR et al. 19 Vols. Poona 1933-1966. 


Mattavilasaprahasana (A): The Mattavilasapraha- 
sana of Mahendravikramavarman. Ed. by T. GANA- 
PATI SASTRI. (TSS 55). Trivandrum 1917. 


Yogajatantra (A): T. 24. 


Yogabhasya, Vyasa : Sange Yogadarsana or Yoga- 
darsana of Patafyali with the Scholium of Vyasa 
and the Commentaries Tattva Vaisaradi, Patanyjala 
Rahasya, Yogavartika and Bhasvati of Vacaspati 
Misra, Raghavananda Sarasvati, Vijfiana Bhiksu & 
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Hariharanandaranya. Ed. with Introduction, Notes, 
Indices, Appendices etc., by GOSVAMI DAMODARA 
SASTRI. (KSS 110). Varanasi °1998. 


Rajatarangini, Kalhana: Kalhana’s Rajatarangini. 
A Chronicle of the Kings of Kasmir. Translated with 
an Introduction, Commentary & Appendices by 
M.A. STEIN. 3 vols. Delhi “1989. 


Rauravasitrasamgraha (A): v. Rau (printed at the 
beginning and the end of vol. 1). 


Ratnatrayollekhini, Aghorasiva (A): v. AstPr IL. 


Rudrayamalatantra (A): Rudrayamalam: Uttara- 
tantram Yogatantravibhagadvarasampaditam. (YTG 
7). Varanasi 1980. 


Visnupurana (Xt): The Critical Edition of the 
Visnupuranam. 2 vols. Crit. ed. by M.M. PATHAK. 
Pada-Index Prepared by PETER SCHREINER. Vado- 
dara 1997, 1999. 


Visnudharmottarapurana: Visnudharmottarapura- 
nam. CARUDEVASASTRINA pranitaya bhimikaya sa- 
nathitam NAGASARANASIMHA  sampaditaslokanu- 
kramanya ca sahitam. 2 [parts]. Delhi *1985. 


Sandilyopanisad : v. YU, pp. 518-558. 
Sivagamadimahatmyasangraha, Jianaprakasa (A): 
T. 281, 372, 1059. 

Saktavijfiana, Somananda (A) : Paratrishika-Tatpa- 
ryadipika and Shakta Vijnanam of Somananda. Ed. 
by JAGADDHAR ZADOO. (KST7S 74). Srinagar 1947. 


Siguhita, TryambakasSambhu (a commentary on the 
Kir) (A): IF, ms. 47658 and T. 1102. 


Sivadharmasastra (A) : T. 32. 

Saivaparibhasa, Sivagrayo gindrajnanasivacarya (A) : 
The Saiva Paribhasa of Sivagrayogindrajnanasiva- 
carya. Ed. by H.R. RANGASWAMY IYENGAR and R. 
RAMASASTRI. (ORIP 90). Mysore 1950. 


Complément bibliographique 


SPur 
SYR 


SRSU 
SV 


SVij 


SatSk 
SaptkK 


SahA 
SatSBh 


SarV 


SiDuy 


SiDR 


SiPr 


Sivapurana (A): Sivamahapuranam. PUSPENDRA- 
KUMARA bhiimikaya sanathitam NAGASARANA SIM- 
HA sampadita slokanukramanya sahitam. 2 parts. 
Delhi *1986. 


Sivayogaratna, Jianaprakasa (A): Le Joyau du $i- 
va-yoga. Sivayogaratna de Jfanaprakaga. Edition, 
traduction et notes par TARA MICHAEL (PIFT 53). 
Pondichéry 1975. 


Sataratnollekhini (A) : v. SRS. 


Slokavarttika, Kumarila Bhatta: Slokavarttika of 
Kumarila Bhatta. With the Comm. Nyayaratnakara 
of Parthasarathi Misra. Ed. and rev. by GANGA SA- 
GAR RAI. (Ratnabharati Series 4). Varanasi 71993. 


Samkaravijaya, Anandagiri: The Sankara-Vijaya, 
or the Life and Polemics of Sankara Acharyya, by 
Ananda Giri. Ed. by JAYANARAYANA TARKAPAN- 
CHANANA. (BI 46, 137, 138). Calcutta 1868. 
Satsahasrikalottara (A) : T. 767. 


SaptaSatikakalotara (A): NAK, ms. 5-4632 (= 
NGM PP B 118/7). 

Sahasragama (A): T. 33. 

Satvatasamhitabhasya, Alasiiga Bhatta (3%): v. 
SatS (V). 

Sardhatrisatikalottaravrtti, Bhatta Ramakantha II 
(A): v. Sark. 

Siddhantadipika, Madhyarjunasiva (A): T. 284, T. 
112. (electronic working edition kindly provided by 
NIBEDITA ROUT) 

Siddhantadipika, Ramanatha (A): T. 914, T. 112, 
T. 801. 

Siddhantaprakasika, Sarvatmasambhu (A): Sid- 
dhantaprakasika bhasanuvadatippanisahita. Sarvat- 
masambhuna viracita. sampadakah VRAJAVALLA- 
BHA DVIVEDAH. (SPG 9). Varanasi 1996. 
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Siddhantasamuccaya, Trilocanasiva (A): T. 206, 
T. 284. 


Siddhantasarapaddhati, Bhojadeva (A): NAK, ms. 
5-743 (= NGMPP B 28/19). 


Subhagodayavasana, Sivananda (A): v. NSA, pp. 
297-303. 


Suksmagama (A): T. 1003 et 1016. 


Saurasamhita (A): forthcoming critical edition be- 
ing prepared by DIWAKAR ACHARYA. 


Sankhyakarika : Dans : Vacaspatimisras Tattvakau- 
mudi. Ein Beitrag zur Textkritik bei kontaminierter 
Uberlieferung von SRINIVASA AYYA SRINIVASAN. 
(Alt- und Neu-Indische Studien 12). Hamburg 1967. 


Sarvajnanottara (A) : Caruvananottara akamam fia- 
napadam tamilmuilamum. [Ed. en gr. par] Po. MUT- 
TAIYAPILLAI. Devakottai 1923. 


Sarvajhanottara. Ed. (with a Tamil gloss) by VI. 
BRAHMANANDASVAMIN. Tanjore 1933. 


Sarvajnhanottaragamah Vidyapada and Yogapada. Ed. 
by K. RAMACHANDRA SARMA. Revised by R. THAN- 
GASWAMI SARMA. (Adyar Library Pamphlet Series 
53). Adyar 1999. 


T. 334 and 760; NAK, ms. 1-1692 (= NGMPP A 
43/12). 


Sarvajnanottaravrtti, Aghorasiva (A) : IF, ms. 47818 
and T. 985. 


Siddhatantra (A): T. 69. 


Sarvadarsanasamegraha, Sayanamadhava : Sarva-Dar- 
Sana-Samgraha of Sayana-Madhava. Ed. with an 
Original Commentary in Sanskrit by V.S. ABHYAN- 
KAR. (GOSBORI A/1). Poona °1978. 


Siddhayogesvarimata (A): The Siddhayogesvari- 
mata. Crit. ed. by J. TORZSOK. (forthcoming; see 
also TORZSOK 1999) 


Complément bibliographique 


Svass 


SSV 


HC 


HV 


BAKKER 2000 


Svayambhuvasiitrasamgraha [4.9ff.] (A): Saivaga- 
me Svayambhuvasitrasamgrahah (Svayambhuva 
maharsibhya upadistah). VENKATASUBRAHMANYA- 
SASTRINA sammudritah. Mysore 1937. 


Siddhantasitravrtti, Sadasivasivacarya (A): Siva- 
jianabodha, with Vrtti of Sadasiva Sivacarya. Ed. 
by A.A. RAMANATHAN and T.H. VISWANATHAN. 
BGOML 16.1 (1963) 1-56. 


Harsacarita, Bana : The Harshacarita of Banabhatta 
(Text of Uchchhvasas I-VII]). Ed. with an Introduc- 
tion and Notes by P.V. KANE. Delhi (etc.) *1986. 


Haravijaya, Rajanaka Ratnakara (A): The Haravi- 
jaya of Rajanaka Ratnakara. With the Commentary 
of Rajanaka Alaka. Ed. by DURGAPRASADA and K. 
PANDURANG PARAB. (KSS 223). Varanasi *1982. 


Etudes 
Studies 
Studien 


HANS BAKKER : Somasarman, Somavamsa 
and Somasiddhanta. A Pasupata Tradition in 
Seventh-Century Daksina Kosala. Studies in 
the Skandapurana II]. Dans : Haranandala- 
hari. Volume in Honour of Professor Minoru 
Hara on his Seventieth Birthday ed. by RYvU- 
TARO TSUCHIDA and ALBRECHT WEZLER. 
Reinbek 2000, pp. 1-19. 


BALDISSERA 2001 F. BALDISSERA: The Satire of Tantric Fi- 


gures in Some Works of Ksemendra. Dans : 
Le Parole e 1 Marmi. Studi in onore di 
Raniero Gnoli nel suo 70° compleanno, a 
cura di RAFFAELE TORELLA, con la collabo- 
razione di CLAUDIO CICUZZA [et al.]. (SOR 
92). Roma 2001, pp. 13-35. 
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BLoM 1989 


BRUNNER 1968 
BRUNNER 1975 


BRUNNER 1977 


BRUNNER 1986-1992 


BRUNNER 1990 


BRUNNER 1998 
BUHNEMANN 1988 


BUHNEMANN 1989 


BUHNEMANN 1996 


BUHNEMANN 


2000/2001 


BUHNEMANN et al. 
2003 


DYCZKOWSKI 2001 


32 


M.L.B. BLOM: Depicted Deities. Painters’ 
Model Books in Nepal. (GOSt 4). Gronin- 
gen 1989. 


v. SP2. 


HELENE BRUNNER : Le sadhaka, personnage 
oublié du Sivaisme du sud. JA 263 (1975) 
411-443. 


v. SP3. 


id. : The Four Padas of Saivagama. Journal 
of Oriental Research 56-62 (1986-1992) 
260-278. 


id.: Recension de KERSENBOOM-STORY 
1987. ILJ 33 (1990) 121-139. 


v. SP4. 


GUDRUN BUHNEMANN: The Worship of 
Mahaganapati According to the Nityotsava. 
Wichtrach 1988. 


id.: The Heavenly Bodies (navagraha) in 
Hindu Ritual. Sambhasa 11 (1989) 1-9. 

id.: The Goddess Mahacinakrama-Tara 
(Ugra-Tara) in Buddhist and Hindu Tan- 
trism. BSOAS 59 (1996) 472-493. 


id. : The Iconography of Hindu Tantric Dei- 
ties. Vol. I: The Pantheon of the Mantrama- 
hodadhi. Vol. II: The Pantheons of the Pra- 
paficasara and the Saradatilaka. (Gonda Indo- 
logical Studies 9). Groningen 2000, 2001. 


id. (with contributions by H. BRUNNER, 
M.W. MEISTER, A. PADOUX, M. RASTELLI 
and J. TORZSOK) : Mandalas and Yantras in 
the Hindu Traditions. (Brill’s Indological 
Library 18). Leiden, Boston 2003. 

MARK S.G. DYCZKOWSKI: The Cult of the 
Goddesss Kubjika. A Preliminary Compara- 
tive Textual and Anthropological Survey of 
a Secret Newar Goddess. (Nepal Research 
Centre Publications 23). Stuttgart 2001. 


Complément bibliographique 


EDHOLM 1984 


EI 


GNOLI 1956b 


GNOLI 1999 
GOODALL 2000 


GOODALL 
(forthcoming) 


GOUDRIAAN 1977 


GOUDRIAAN 1986 


GUPTA 1992 


ERIK AF EDHOLM : Canda and the Sacrificial 
Remnants. A Contribution to Indian Gastro- 
theology. Indologica Taurinensia 12 (1984) 
75-91. 

Epigraphia Indica: A Collection of Inscrip- 
tions Supplementary to the Corpus In- 
scriptionum Indicarum of the Archaeologi- 
cal Survey, Translated by Several Oriental 
Scholars. Ed. J. BURGESS. Assistant editors: 
E. HULTZSCH and A. FUHRER. Vol. I. (Ar- 
cheological Survey of India). Calcutta 1892. 


RANIERO GNOLI: Alcune tecniche yoga nelle 
scuole Saiva. RSO 31 (1956) 279-290. 


v. TA. 


DOMINIC GOODALL : Problems of Name and 
Lineage: Relationships Between South Indi- 
an Authors of the Saiva Siddhanta. [A re- 
view article of BRUNNER 1998]. Journal of 
the Royal Asiatic Society 10 (2000) 205-216. 


id. : Initiation et délivrance selon le Saiva 
Siddhanta. Dans: Rites hindous: transferts 
et transformations. Ed. par G. TARABOUT et 
G. COLAS. (titre provisoire) 


TEUN GOUDRIAAN : Khadga-Ravana and his 
Worship in Balinese and Indian Tantric 
Sources. Wiener Zeitschrift ftir die Kunde 
Stidasiens 21 (1977) 143-169. 


id. : Kubjika’s samayamantra and its Ma- 
nipulations in the Kubjikamata. Dans : PA- 
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KA [oO]. 

KA, la premiere des consonnes, est nommé brahman dans di- 
vers textes tantriques qui conservent ainsi une ancienne notion (cf. 
ChandU 4.10.4: kam brahma). Cette position élevée se retrouve 
quand KA est considéré, notamment dans les textes kaula, comme 
désignant, ou comme étant associé a la téte. Ainsi dans |’ Uddhara- 
kosa de Daksinamurti : kakadram ca sirobijam murdhabijam ca va- 
runam | vedhobijam vidhir brahma svayambhibijam eva ca ||. On 
retrouve la des sens du mot ka*. [A.P.] 

Sivopadhyaya, glosant le mot kapdla* de VBh 34, cite une 
stance qui interpréte la syllabe ka comme désignant |’énergie su- 
préme : kasabdena paradsaktih. [R.T.] 

Le KDhT, traitant des phonemes du sanskrit en tant que mani- 
festations de Kali*, consacre ses chapitres 3 et 14 a K4 en en sou- 
lignant la nature supréme (kakdratattvam uttamam). 

Comme tous les phonemes sanskrits, K4 est désigné par divers 
termes conventionnels lorsque sont énumérés les éléments consti- 
tutifs d’un mantra (mantroddhara*). [A.P.] 

— uddhara, krodhisa, madana. 


ka, n.nt. [oO], 1. téte ; head; Schadel; — 2. brahman; — 3. corps ; 
body; Korper. 

1. [A] Le terme ka garde ce sens anciennement attesté dans 
nombre de textes tantriques. V. le MVT 7.16 : nayed yavad kakha- 
trayam, «Il faut [le] conduire jusqu’au triple espace (kha*) du 
crane. » 

2. Dans divers textes (ainsi NT 17.28, ou SSV 1.4 citant le Ti- 
mirodghata, ou TA 29.59) karandhra désigne le brahmarandhra*, 
cette expression s’entendant comme « fente du brahman ». (Mais 
elle peut aussi s’entendre comme « fente [du sommet] du crane », 
le terme se trouvant aussi au pluriel — TA 29.179 — pour désigner 
d’autres ouvertures craniennes [information SANDERSON)). [A.P.] 


39 


kakarardha 


[<4] Les textes du Paficaratra utilisent ka dans le méme sens, v. 
JayS 33.75b: katala (la partie inférieure de la téte) et PausS (B) 
27.319c : karandhra. [M.R.]| 

3. [A] ka est pris au sens de corps dans TSB 15.38ab ; KMT 
6.99 (kam sariram iti khyatam) et 25.148. [J.T.] 


kakarardha, n.m. ou nt. [ A], la moitié du phoneme K4 ; the half of 
the phonem K4; die Halfte des K4-Lautes. 

Expression que I’on trouve notamment chez Bhaskara (SSva ad 
SS 1.22) pour désigner une demi-consonne, donc un phonéme bref, 
d’une durée d’un quart de more. De fagon analogue, hakarardha* 
et hakarardhardha* désignent le visarga* et le bindu*. [A.P.] 


kankanabandha, n.m. {| A], nouage du bracelet ; tying of a brace- 
let; Binden eines Armbandes. 

The ritual tying of a bracelet on the right hand of the goddess 
of speech, Vagisvari*, who has been invoked in the fire pit and in 
whom the fire of Siva as seed has been placed. It is performed with 
darbha grass on which the astramantra* has been recited seven 
times. The mantra om kankanam badhndmi namah 1s to be recited. 
The bracelet itself is there to protect the foetus of fire (raksartham 
agnigarbhasya SvT 2.203a), and it is on the right hand of the 
goddess to ensure that the foetus will be male (Ksemaraja ad loc.: 
daksahaste pumgarbhartham kankanabandhah). {J.T.] 

— kundasamskara. 


kancuka, n.m. { A], cuirasse, corset ; cuirass, corset; Panzer, Korsett. 
Nom donné aux cing tattva* qui, selon la plupart des Tantras, 
sont les premieres productions de la maya*. Ce sont, dans le sens 
de la création et dans l’ordre le plus fréquent, celui de Ramakantha 
commentant la MatP (vp 14.2): kala*, kala*, vidya*, raga™ et ni- 
yati*. Ordre un peu different en TPr 22 (nivati passe en second 
rang) ; trés différent dans le comm. de SarK 17.4c-5b (rdga-vidya- 
kala-niyati-kalakhya-kancukakhyo vargah), et dans celui de SvT 
10.1119¢cd (niyati-kala-raga-vidyd-kalakhyam yad etat tattvapan- 
cakam uktam). Voir sur ce point GOODALL 1998, p. lu, n. 113. 
Dans la perspective du Siddhanta, la traduction frangaise « cor- 
set »» semble la meilleure, car aucune idée de limitation ou de 
protection ne s’attache a leur role. Ces tattva en effet, tout en en- 
serrant l’atman*, privé de ses facultés naturelles par la présence du 
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lien essentiel (le mala*), le soutiennent en contrecarrant quelque 
peu l’action de ce lien, et lui fournissent ainsi les conditions indis- 
pensables a son séjour dans le monde de la maya. Ils ont donc un 
role positif. TPr 22 enseigne qu’ils sont donnés au purusa* « afin 
qu’il ait connaissance et activité ». Selon MatP vp 14.1-4b, ils font 
de l’atman cette entité qu’on appelle pumstattva ou purusatattva*. 
Voir le comm. de 14.2 : yatah tat pumstattvam kaladiniyatyantena- 
nena tattvapancakena samyuktam eva diksadau pumstattvanirde- 
sam yati. « Ce n’est que lorsqu’il est joint aux cing fattva qui vont 
de kala a niyvati que ce pumstattva (comprendre ici : l’Ame sakala*) 
est désigné dans la diksa* et autres rituels par le terme de pums- 
tattva. » Ramakantha, dans son comm. du SarK (loc. cit.), inclut ce 
groupe dans le puryastaka*. 

On trouve aussi des référence aux « trois kaficuka »y, qui sont 
alors kala, vidya et rdga dont l’action sur l’ame est directe, les 
deux autres, kala et niyati, qui interviennent indirectement, étant 
alors, soit omis (v. SP4, p. 326, nn. 18 et 19), soit cités séparément 
(comme en MatP vp 14.2). [H.B.] 

Les systemes non dualistes ont d’une maniere générale la 
méme conception des kaficuka que les dualistes. Ils y sont norma- 
lement aussi au nombre de cing — v. par ex. Ksemaraja commen- 
tant le sutra 7 du PHr, qui attribue a l’akhyati, l’inscience, cette 
limitation de la conscience. Mais le nombre des éléments pris en 
compte 4 titre de kaficuka peut varier de trois a six. Le TA en 
compte six car il y inclut maya : « maya, kala, raga et vidya, kala 
et niyati sont les six cuirasses de la conscience qui se trouve dés 
lors dans la condition d’un étre enchainé » (9.204). Voir aussi TA 
1.39b ou 10.99b. Le PTV (p. 119) présente un cas particulier : 
Abhinavagupta, y mettant en correspondance (dans |’émanation 
phonématique) les kaficuka et les quatre semi-voyelles (antahstha), 
affirme que rdga va avec purusa et que kdla et niyati « ne sont pas 
comptés séparément dans les Ecritures du Trika* ». Cela lui per- 
met de n’avoir, avec maya que quatre éléments : les trois kancuka 
que l’on peut dire fondamentaux (kala, raga, vidya, éléments de 
base de toute prise de conscience discursive) et maya. Les kancuka 
sont, dans ce cas, décrits, avec les semi-voyelles, comme étant a la 
fois ce au moyen de quoi la divinité manifeste l’objectivité et ce 
par quoi elle se transforme en sujet percevant de cette objectivite. 
Il les nomme ainsi « supports » (dharana), car ils supportent aussi 
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bien la manifestation impure que la conscience que le sujet (limite) 
a de celle-ci. Abhinavagupta invoque a l’appui de cette fagon de 
voir un Tantrasara, texte qui ne nous est pas parvenu. 

Sur les kaficuka, voir TORELLA 1998. [A.P.] 


kataka, n.m. ou nt. [©], bracelet ; bracelet; Armband. 

Appartient a la liste des « ornements des cinq membres » (pan- 
cangabhusana*). 

[A] V. SP4, p. 101, n. 187. [H.B.] 

[Xt] V. PadS kp 9.34. [M.R.] 


kataksapata, n.m. [©], chute du regard; the casting of a glance; 
einen Blick Werfen. 

[A] C’est le fait, pour le maitre spirituel, de « laisser tomber », 
c’est-a-dire de poser son regard sur quelqu’un (normalement sur 
son disciple), en tant que ce regard transmet une influence spiri- 
tuelle, une grace. Ce regard « descend », tombe, comme le fait la 
grace divine (ce qu’on nomme saktipdata*). V. YHDi, pp. 90, 216, 
293. Ce regard efficace et salvifique du maitre est parfois nommeé 
niriksana* (v. YHDt1, p. 174). [A.P.] 

[xt] Auf wen die Géttin Laksmi/Sri ihren Blick wirft, der er- 
langt hochstes Gliick und ist geeignet, Herrscher tiber die drei Wel- 
ten zu sein (PadS cp 15.90, 30.46). [M.R.] 

— iksana, divyadrsti, drstipata, viksana. 


kattarika, n.f. [©], hachette ; butcher’s cleaver; Hackmesser. 

This instrument is mentioned as the attribute of a fierce meat- 
eating goddess, Agnivaktra, in KMT 22.42 and is also listed among 
the objects the sadhaka* should take up for his vidyavrata* (TSB 
15.24 borrowed in KMT 25.52). Giving a rather obscure esoteric 
etymology, TSB 15.117f. and KMT 25.143f. seem to explain it as 
the instrument (karana*) ending with PHAT*, which reaches or is 
purified at the dvadasanta*, and is thus identical with Parapara*. 
[J.T] 


kathina, n.m. ou nt. [ A], dur, rigide ; hard, stiff; hart, fest. 


According to SvT 15.15d, an esoteric syn. of bone (asthi). 
[J.T.] 
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kantaka, n.m. ou nt. [©], épine ; thorn; Dorn. 

1. [A] Ces « épines » sont mentionnés parmi les constituants 
du trone (Gsana [1]*) de Siva lorsque ce dernier est concu comme 
un lotus. Le MatP (kp 3.41ab) ne donne pas de détails. Selon le 
Kir, 14.20b (cité avec une meilleure legon dans le comm. a Mrg kp 
3.12), ces poils de la tige du lotus représentent la les cinquante 
dispositions (bhava) [de la buddhi*]. 

2. Dans le NT (18.91d), les Kantaka sont nommés parmi les 
étres dangereux dont le sadhaka* doit se protéger. Selon le comm., 
ils représentent des démones (sdakinyddi). [H.B.] 


kantha, n.m. [©], cou ; neck; Halls. 

1. [A] Région du corps subtil, plus ou moins étendue et corres- 
pondant a peu prés au cou anatomique (v. SP3, p. 388, n. 429). 
C’est la zone, gouvernée par Visnu et associée a |’eau, ou se pro- 
nonce le phoneme wu dans l’uccadra* de OM* ou HAUM. Dans ce 
contexte, kantha est parfois écrit a tort karna. [H.B.] 

Le cakra* visuddha du corps yogique est généralement con¢u 
comme situé dans cette zone corporelle (cf. SatCN 28 sq.; HYP 
4.71 sq. ; YHD1, p. 39 ; etc.). [A.P.] 

2. Technical term for the inner or upper part of the door in a 
mandala*, 1.e. the part which is closer to the centre. This part of 
the door is less wide, but of the same height as the outer part, 
which is called the upakantha* (or kapola [2]*). The exact propor- 
tions vary in each text. For a definition, see Ksemaraja ad NT 
18.44: ... kantham dvarordhvagam avayavavisesam ... [upakantham] 
kanthadhogam avayavavisesam, where the form and position of 
these elements are made clear by the sizes and description given in 
the text and by the order of the description, which proceeds from 
the centre. For an illustration, see TORZSOK 2003. For kantha and 
upakantha forming the door as in the NT see also ISgP II kp 8.58ff. 
[J.T.] 

[Xt] For the same meaning, see, e.g., PausS (B) 5.36cd, 165c, 
198b, 7.98cd. [M.R.] 

3. [A] In Mrg kp 8.28 (see also comm. ad loc.) this term — or 
rather the term “the neck of the lotus” (abjakantha) — denotes the 
diametre of the circle which encompasses the central lotus of the 
mandala. Half of this line, 1.e. the radius, is to be divided into four 
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equal segments in order to accommodate the four concentric cir- 
cles necessary for the drawing of the lotus. [J.T.] 

4. Syn.: kandhara. Also a label for neck-like parts of other 
things, such as a section of the sruc* (Kir 16.35; Mrg kp 6.37 and 
comm.; SP4 II.82, 84; etc.). [D.G.] 


kanthosthya, n.nt., v. s.v. kaladhya. 


kath, v. | A], converser avec ; to converse with; sich unterhalten mit. 
Since this verb is a syn. of sam\ bhas * it can also denote “to 
have sexual intercourse with”, as in SYM 21.43b. [J.T.] 


kanisthaka, n.m. | A], le plus petit, le plus jeune ; the smallest, the 
youngest; der Kleinste, der Jiingste. 

In SvT 15.20b, it is an esoteric syn. of goat (chagala) or, ac- 
cording to Ksemaraja ad loc., of pasu*. [J.T.] 


kaniyasi, n.f. [©], auriculaire ; little finger; der kleine Finger. 

[A] Explained by hermeneutical etymology as referring to 
nyasa* of the Sakti on the body of the practitioner of mudra*; see 
KMT 6.99cd: kam sariram iti khyatam nyasta tasmin pravartate || 
“The body is known as ka, and [the Sakti] is active after being ap- 
plied to it by nyasa.” The connection is purely etymological; no in- 
herent relation between the Sakti and the little finger is referred to. 
[T.G.] 


kanda, n.nt. [©], bulbe ; bulb; Knolle. 

1. [A] Le kanda est la partie inférieure du lotus qui, selon 
certains textes, constitue a lui seul le tréne (Gsana [1]*) de Siva. 
Selon le Kir 14.19d (cité dans le comm. a Mrg kp 3.12), 11 symbo- 
lise 1a le tattva* « terre » (prthivi*). 

2. C’est aussi le nom que |’on donne au renflement qui se 
trouve a la base de la susumna™* et qui représente ce méme bulbe, 
la tige du lotus étant le conduit subtil lui-méme. Sur la cuillére a 
oblations, il est symbolisé par le renflement de sa base, appelé 
couramment kalasa (v. la fin du comm. a Mrg kp 6.37-40b, trad. 
BRUNNER 1985, p. 119 et nn. 19 et 20). [H.B.] 

La taille et aspect du kanda sont décrits dans la HYP 3.113, 
dont le commentaire, citant le GoraksaSataka (15-16), rappelle la 
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conception généralement admise du corps yogique qui en fait le 
point de départ des 72.000 nadi*. Amrtananda le définit de méme 
dans la YHDi ad YH 1.42, en ajoutant que la kundalini* qui y est 
lovée est appelée pinda*. [A.P.] 

[<£] Nach den Paficaratra-Quellen befindet sich das kanda in 
der Mitte des Bauches des Menschen, ist eif6rmig und vier angulas 
hoch und vier angulas breit. In dessen Mitte ist der Nabel bzw. das 
nabhicakra* mit zehn oder zwolf Speichen, aus denen die wichtig- 
sten nddis hervorgehen (AhS 32.7-9b; SanS rsirdtra 1.15c-17b; 
PadS yp 2.8c-11b; ParS 3.90c-91b). [M.R.] 


kandala, n.nt. | A], bourgeon ; bud; Knospe. 
Un nom de l’ardhacandra (1)* (NT 2.21b et comm). [H.B.] 


kanduki, nf. [©], cuisiniere ; cook; Kochin. 
[ A] In the KMT (25.108), one of the women to be revered by 
the sadhaka*. Her place is identified with the pitha* Jayanti. [T.G.] 


kandhara, n.m., v. s.v. kantha (A). 


kapala, n.nt. | A], 1. crane ; skull; Totenschadel; — 2. bol fait d'un 
crane ; skull-bowl; Totenkopfschale. 

1. An attribute of a number of Saiva deities, in the first place of 
Siva as Bhairava*, but also of many goddesses described in the 
Tantras of Bhairava, including some goddesses of the Kashmirian 
Trika*: it is held for instance (together with the khatvanga [1]*) by 
the Goddesses Parapara* and Apara* (TA 15.327), or, according to 
the SYM 3.11, by the alphabet-goddess Malini*. Bhairava carries 
it in SVT 3.120; SYM 20.24; NT 10.25; Rakta in NT 10.25. [J.T.] 

KMT 7.96 describes Justacandali and YH 3.126 Camunda as 
carrying it. Even a mild goddess such as Sarada holds it (ST 6.37). 

Some texts prescribe the use of one (or of several) kapdla in 
certain rites: VsikhT 156, or 284 where kapdlas are used to keep 
particular substances. 

The term applies not only to the human skull used as a cult 
implement but also to the skull-bowl carried by ascetics. When 
used in ritual (or sometimes when held by deities) the kapdla is to 
be filled up with such substances as liqueur/wine, blood, or flesh, 
or with amrta*. A skull is among the different sorts of /inga* used 


45 


kapdladvara 


in the Saiva worship which are mentioned in TA 27.20ff., the best 
of these skulls being the one called tura*. Such kapdlas are de- 
scribed in a passage of the SYM quoted by Jayaratha in his comm. 
on this passage (vol. 10, p. 367). [A.P.] 

2. A particular interpretation of the term is given by Sivopa- 
dhyaya in his commentary on VBh 34 (where kapdla is the skull of 
the meditating adept), saying that kapdala refers to the union of Pa- 
rasakti (ka) and the Protector (pala), i.e. Siva ; this interpretation 
being given as that of a “Tantrakosa”’. [T.G.] 

3. As a mudra*, kapdla is formed with the two hands joined 
and raised, according to SvT 14.1cd. This mudra and the khatvan- 
gamudra (v. s.v. khatvanga [2]) are to be used to invoke deities 
surrounding the main god (Gvaranadevatah*) as well as the fero- 
cious Kotaraksabhairava (see commentary ad loc.), and they are 
also the mudrds to be used in cases in which no specific mudrda is 
prescribed (SvT 14.21). According to Ksemaraja’s commentary ad 
14.1, it represents consciousness (samvid*) absorbing the world. It 
is associated with the colour white in visualisations (SvT 14.21). 
The BhM (202c-203) defines it similarly, but in a slightly ambigu- 
ous way, stating only that the hands and the arms should be raised. 
The MVT (7.22c-23a) has a very different mudra of this name, 
which is made with the palm of the right hand facing down, while 
the fingers are slightly bent (apparently imitating the form of the 
skull). The TSB (16.281) instructs practitioners to show this mudra 
to a certain type of Yogini. [J.T.] 

— munda. 


kapaladvara, n.m. | A], la porte du crane ; the door of the skull; 
Schadeloffnung. 

A syn. of brahmarandhra* in SarK 11.18 (see comm. ad loc.). 
[J.T.] 

— kharandhra. 


kapdlavrata, n.m. or nt. [A], Pobservance du crane ; observance 
of the skull; Totenkopfobservanz. 

Syn.: mahavrata*, mahapdasupatavrata, lokatitavrata. 

An ascetic observance practised in the Lakula* division of the 
Atimarga* as well as in the Mantramarga*. The practitioner “should 
wander, carrying a skull-topped staff (khatvanga [1]*) and an 
alms-bowl fashioned of human cranium. His hair should be bound- 
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ed up in a matted mass (jatad) or completely shaved. He should 
wear a sacred thread ... made from snake-skins and he should 
adorn himself with a necklace of human bone. He may wear 
nothing but a strip of cloth to cover his private parts. He must 
smear himself with ashes and decorate himself with the ornaments 
of his God. Knowing that all things are Rudra in essence he should 
hold firmly to his observance as Rudra’s devotee. He may eat and 
drink anything. No action is forbidden to him. For he is immersed 
in contemplation of Rudra, knowing that no other deity will save 
him” (NiMukh, ch. 4, translated in SANDERSON 1988, pp. 665f.). It 
is also possible that the practitioner has a sacred thread made of 
human hair (kesayajnopavita, v. s.v. kesa). However, the Kapalin 
in the Mattavilasaprahasana (MVP, p. 24) wears a snake-skin. 

For occurrences of the term kapdlavrata elsewhere, see, e.g., 
SvT 11.73; SYM as cited in PCSy, fol. 96r1; TA 8.301 (the person 
who observes this vrata*™: kapdlavratin). [J.T., A.P.] 

— asidharavrata. 


kapalavratin, n.m., v. 8.v. kapalavrata. 


kapalisa, kapdalesa, nn.pr.m. [| A}. 
One of the astabhairava, v. s.v. [D.G.] 


kapilapuja, nf [A], culte de la vache Kapila ; ritual worship of 
the cow Kapila; rituelle Verehrung der Kuh Kapila. 

Culte enjoint aux trois samdhyd aprés le culte quotidien de Si- 
va par Somasambhu (SP1, pp. 286-288), et a sa suite par Aghora- 
Siva (AP, p. 134, avec un comm. qui renvoie a la Ramanathapad- 
dhati), ViSvanatha (SiSe nitya 4.95-104b), Appayadiksita (SC, p. 
108, cité en SP1 avec une réf. inexacte). 

Le dévot, aprés avoir rendu hommage a une vache dont la 
couleur est si possible le brun-rouge évoqué par ce terme et qui 
représente la vache mythique Kapila (elle ne doit pas lui apparte- 
nir), lui offre de ’herbe en récitant des mantras qui €voquent suc- 
cessivement (Su)nanda, (Su)bhadra, Susila, Surabhi et Sumanas, 
autres vaches mythiques, aspects de Kapila. 

Le texte de Somasambhu fait comprendre qu’il ne s’agit pas 
dun rite obligatoire, mais d’une observance qualifi¢e de « diffi- 
cile » (durlabha vrata), qui libére le vratin* de tout péché. [H.B.] 
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kapola, n.m. | A], joue ; cheek; Wange. 

1. An element of a mandala*. Syn. of sobha/sobha*. In this 
usage, upakapola is a syn. of upasobha/upasobha. These syno- 
nyms are pointed out in I$gP, remark ad II kp 8.32, and the usage is 
confirmed in the same chapter, verse 58: tat-(1.e. kantha and upa- 
kantha)-parsvatas tadviparitavaktras tadvat kapolopakapolakah 
syuh. 

2. In SvT 5.34, this denotes what is called the upakantha* else- 
where, as Ksemaraja remarks ad loc.: kapolo dvarasyagre vipulo 
bhagah. The same terminology seems to be used in MVT 9.31ab 
reproduced in TA 31.84cd, and TA 31.39 also seems to allude to 
this usage of the word (mentioning kapola but not upakantha). 
er 


kabhaga, n.m., v. 8.v. ka, brahmabhaga, brahmamsa. 
kamatha, n.m., v. 8.v. kiirma. 


kamandalu, n.m. ou nt. [©], cruche a eau [d’un ascete] ; water-pot; 
Wasserkrug. 

Syn. fréquents : ghatika, ghati. 

1. [A] Un des vratanga* (SP3, p. 153, n. 61). Désigné par le 
terme de ghafi, il fait partie (a ce titre) des objets que l’on remet a 
Vacarya* et au sadhaka* lors de leur consécration (SP3, p. 482, s/. 
17 et p. 517, n. 30). Il est particulierement important pour I|’ascéte 
qu’est le sadhaka. Selon le Kir (49.4cd), un sadhaka solitaire n’a 
que lui pour compagnon. 

Description: Su kp 22.70-72b (il est muni de trois goulots). 
[H.B.] V. également KMT 25.72 sqq. ; TSB 15.24 sqq. 

Le kamandalu est un attribut courant des divinités tantriques, 
telles que Para (BhM 58a), Kulesvari* (KMT 17.18), Varnavyapini 
(SvT 12.131), Ananta* (SP4, p. 121), etc. Selon TSB 16.252, le sa- 
dhaka doit dessiner un kamandalu sur la porte des Yogini qui 
appartiennent a la catégorie Brahmi. Le SYM (29.9d) mentionne 
un bol magique (siddha ... kamandalu), peut-étre identique a celui 
du KSS 1.45 et du BKM II.48 (5hdjana): quelle que soit la 
nourriture qu’on |’imagine contenir, celle-ci apparaitra. [J.T.] 
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[<4] Der kamandalu gehort zum Besitz eines diksita* und wird 
ihm bei seiner Bestattung beigegeben (JayS 24.11d, 57d). Das im 
kamandalu befindliche Wasser wird verwendet, um daraus rituell 
einen Schluck Wasser zu nehmen (Gcamana”*) (SatS [V] 6.194a [= 
ParS 7.440c], 19.8cd). [M.R.] 

2. The mudra* called kamandalu is described in BhM 225cd: it 
is formed with cupped hands, and with the thumbs crossed. Ac- 
cording to the SYM (29.24c), this is one of the mudrdas to be 
shown in reply (as pratimudrda*) to a Brahmani type of Yogini. 

3. In the TSB 15.122-123, borrowed by KMT 25.148c-150, 
this attribute 1s explained with a rather obscure etymology as an 
adhvan*, which is to be purified in the body (ka [3]*). [J.T.] 


kampa, n.m. [©], 1. tremblement ; trembling; Zittern; — 2. colonne ; 
column; Saule. 

1. [ A] Le troisiéme des cinq signes perceptibles (cihna*), de la 
possession (dvesa*) par une puissance surnaturelle (divinité ou 
mantra) que l’on trouve dans les textes Sivaites de tradition kaula. 
Ils sont énumérés dans le MVT 11.35cd. Abhinavagupta décrit ces 
signes dans le TA 5.102-103 en précisant que le tremblement se 
produit quand le yogin, renongant a tout attachement a son exis- 
tence corporelle et mentale, s’abandonne a la puissance divine. II 
precise (id. 111) que le si¢ge de ce tremblement est le coeur (Ard*) 
ou il apparait quand l’atteint la Aundalini*. [A.P.] 

Dans les textes du Siddhanta, kampa désigne, de facgon ana- 
logue, le tremblement ou frisson signalant la « chute de la sakti » 
(saktipata*) sur un aspirant a la diksa* libératrice (SP3, p. 6, n. 13, 
citant Trilocana, le commentateur de Somasambhu). Selon un pas- 
sage cité par Nirmalamani en commentant AghoraSiva (v. SP3, p. 
411, sous [240a]), ce signe correspond a une chute de faible inten- 
sité. [H.B.] 

[<4] Le tremblement est le signe de la grace du mantra quand il 
pénetre le corps (JayS 15.238c-239b [= ParS 7.232c-233b]; LT 
36.54a). [M.R.] 

2. [A] Un des termes désignant une colonne : v. MayM 15.2 et 
n. 3 de DAGENS ad loc. et SP4, p. 112, n. 233. [H.B.] Dans les textes 
du Sud, dérivé du mot tamoul kampa (K skt. skambha). [J.T.] 

— ananda, udbhava, ghurni, nidra. 
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kambi, nf. [A], tige ; stalk; Stengel. 
Objet signalé sur un torana* temporaire, ou il semble désigner 
une tige végétale (v. SP4, p. 112 et n. 233). [H.B.] 


karaka, n.m. ou n.nt. [0], petit pot a bec, cruche ; spouted water- 
pot; kleiner Schnabelkrug. 

Syn. : vardhani*, karkari*, alu/alu*,. Usage: v. s.v. astravar- 
dhani. 

[A] Voir ISgP II kp 16.31d, ot le karaka associé au kumbha* 
(mis la pour sivakumbha*) est nommeé vardhani partout ailleurs au 
méme stade du rituel. Voir aussi AP, p. 455, ligne 8, ou Nirmala- 
mani avance une citation du Cintyavisva qui parle de karaka la ou 
le texte commenté a karkari, tandis que |’AmarakoSa, cité juste 
avant, donne comme synonymes 4a ce dernier terme Glu et galanti- 
ka. [H.B.] 

[<4] Der karaka steht beim kumbhdarcana* siidlich vom mahda- 
kumbha*. In ihn wird Sudarsana* eingeladen und dort verehrt, was 
zum Schutz und zur Beseitigung aller Hindernisse dient (s. z.B. 
ParS 15.251cd; SriprsS 23.84ab, 31.61cd; VisS 25.46ab). Der ka- 
raka ist halb so gro wie der mahakumbha und mit einem eckigen 
WasserausguB versehen (SriprsS 19.22). [M.R.] 


karankini, nf. [| A]. 

Nom dune mudra* mentionnée notamment dans le VBh 77. 
karanka désignant un squelette ou un cadavre désséché, cette 
mudra désigne une attitude ot le corps repose comme un cadavre, 
V’immobilité et le silence ainsi observés aidant a la supréme fusion 
(para vyaptih) dans le Tout — ou a l’union avec la supréme Deéesse. 
Elle est également décrite dans le TA 32.26, comme élément de la 
khecarimudra*, mais comme une mudrd faciale. [A.P. ] 

— krodhani, bhairavi, lelihani. 


karana, n.nt. [A], 1. instrument, organe des sens ou d’action ; 
instrument, organ of sense or of action; Instrument, Sinnes- oder 
Tatorgan; — 2. pratique corporelle ou des organes ; bodily practice; 
korperliche Praxis; — 3. posture ; posture; Haltung; — 4. article du 
rituel ; ritual article; Ritualutensil. 

1. Le terme est utilisé pour n’importe quel instrument, par 
exemple pour les organes d’action et des sens (y compris ahanka- 
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ra*, buddhi* et manas*), mais aussi, au moins dans certains textes, 
pour les instruments spécifiques de Siva que sont les mantras : v. 
Mrg kp 7.89bc ou le mot isakarana du texte est glosé par mantrah 
dans le comm. [H.B.] 

2. Ce terme est employé par Abhinavagupta (TA 5.128-131a), 
en se référant au Trisirobhairavatantra, pour désigner des pratiques 
visant a mener l’individu limité (anu*) vers la libération en mettant 
en jeu les organes des sens ou l’activité mentale. Ces pratiques 
sont au nombre de sept, concernant respectivement ce qui est per- 
ceptible (grahya*), le sujet percevant (gradhaka*), la conscience 
(cit*), Pomnipénetration (vyapti*), ? abandon (tvdga”*), le fait de ti- 
rer a soi (Gksepa™) et la pénétration (nivesana*). Ce sont la, dit 
Abhinavagupta, des exercices exigeant une conscience bien éveil- 
lée et qui ne peuvent étre appris que de la bouche d’un maitre (gu- 
ruvaktrac ca boddhavyam), donc secrets, mais qu’il expose pour- 
tant afin d’en sauvegarder la tradition. On les trouve en effet de- 
crits dans divers passages du TA (dont la référence est donnée par 
GNOLI 1999 dans sa trad. du TA, note 2, p. 131). Description et 
explication de ces karana dans SILBURN/PADOUX 1998, pp. 295- 
298, la nature exacte des opérations a la fois mentales et corporel- 
les que désigne ce terme n’étant d’ailleurs pas aisée a déterminer. 

Les karana sont mentionnés dans le MVT 2.21 (que cite Kse- 
maraja ad SS 3.4) comme un des cinq moyens (updya*) que l’on 
peut utiliser dans l’Gnavopdya* pour atteindre l’union divine 
(samdavesa*). La SD 7.57 parait considérer les kKarana de la méme 
facon. [A.P.] 

3. Posture. A mode of sitting, but not a yogasana*, to be adopt- 
ed by one practising yoga. Adopting an dsana (3)* primarily 
means arranging the lower limbs in a particular way; adopting the 
appropriate karana, by contrast, means sitting with a straight back, 
arranging one’s hand’s palm upwards in one’s lap, not allowing 
one’s teeth to touch and focussing one’s eyes, half-closed, on the 
tip of one’s nose (SJU yogaprakarana 10-11 [T. 985, pp. 3f.]; ParT 
14.8-9; MatP yp 2.22c-28). [D.G.] 

4. Dans certains ouvrages tardifs, le terme karana est utilisé au 
sens de « article de rituel ». C’est sous le titre Karanddhikara{la- 
ksana] que plusieurs Agamas donnent la liste de tout ce qui est 
nécessaire a l’activité rituelle dans son ensemble, avec la descrip- 
tion de chacun des objets mentionnés. Le Su (kp 22) décrit ainsi 
une cinquantaine d’objets ; le PKar (patala 18) en décrit quatre- 
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vingts environ. Ces descriptions sont précieuses, surtout pour dis- 
tinguer les objets de la méme famille, par ex. les multiples sortes 
de récipients (pdatra*). [H.B.] 


karanadevatah, n.f.pl. [| A], les déesses des sens ; the goddesses of 
the senses; die Sinnesgottinnen. 

Selon le PTV, p. 42, ces déesses des sens du supréme Seigneur 
sont les rayons par lesquels il répand la diversité de son jeu cos- 
mique (paramesvaryah karanadevata eva bhagavatyas tas tah kri- 
da vitanvatyah sivarkasya didhitirupah). Ce sont en réalité des 
puissances de la conscience humaine, |’activité des sens étant con- 
cue, dans ce systeme de non dualité de la conscience (samvidadva- 
ya*), comme étant |’expression de la puissance de la divinité dans 
son jeu anthropocosmique, et dés lors comme des déesses. Cette 
notion est développée par Abhinavagupta notamment dans les 
Sloka 107 sq. du premier chapitre du TA, ot il expose le systéme 
des roues d’énergie auxquelles ces déesses président. Selon Abhi- 
navagupta ce sont la des notions remontant au Mata*, le systéme 
des roues, quant a lui, étant caractéristique du Krama*. Voir sur ce 
point la note 74, p. 28, de la trad. du PTV par R. GNOLI et les notes 
76 et 272, pp. 68 et 142 de la trad. des SS par TORELLA 1999. [A.P.] 

— karanesvari, kali. 


karani, n.f. [©], cordelette [a tracer] ; thread; dunne Schnur. 

[ A] Elle est utilisée pour faire les tracés des mandala*, en par- 
ticulier les lignes droites et les cercles. Descr. en Mrg kp 8.24c-26b. 

C’est parce que l’une des fonctions principales de l’dGcarya* est 
de donner la diksa*, qui demande le tracé d’un mandala, qu’on lui 
en remet une lors de sa consécration, en méme temps que les autres 
insignes de sa fonction. A ce stade, le Mrg (Ap 8.206a) l’appelle 
simplement sutra, mais on a karani dans les listes paralléles, 
comme SvT 4.471la; SP3, p. 482, s/. 17d ; ou Su cp 4.58b, cité en 
SP3, ibid., sous [17d]; et il faut rétablir ce terme en Mrg cp 1, 
comm. a 32c (voir trad. BRUNNER 1985, p. 362, nn. 5 et 6). [H.B.] 
V. TA 23.23b ; TSB 9.98, 9.497. [J.T.] 

[Xt] Eines der Utensilien, die beim dcaryabhiseka* gebraucht 
werden (JayS 18.42c: es ist wahrscheinlich karanisutram anstelle 
von karanim sitram zu lesen). Vermutlich verwendet der dcdarya 
diese Schnur nach dem abhiseka* ebenfalls bei der Herstellung 
von mandalas. [M.R.] 
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karanesvari, nf. | A], Maitresse des sens ; Goddess of the senses; 
die Herrin der Sinne. 

PHr 15 uses this word in the sense of karanadevata; Vv. s.v. ka- 
ranadevatah. [J.T.] 


karandhra, n.m. ou nt., v. 8.v. ka. 


karanyasa, n.m. [©], imposition [de mantras] sur la main ; placing 
[of mantras] on the hand; Auflegen [von Mantras] auf die Hand. 

Syn. : hastanyasa. 

[A] Ce rite, accompli par l’officiant avant le culte d’une divi- 
nité quelconque, fait partie du sakalikarana*, qui lui permet 
d’acquerir, pour le temps du culte, la nature du Dieu qu’il va ado- 
rer. Le karanyasa est le prélude ; car les mains de I’ officiant, ainsi 
« mantrifiées », déposeront ensuite sur son corps la série des 
mantras — c’est-a —dire des Puissance (Mantras) qu’ils représentent 
— avec lesquels elles sont identifiées. 

Les mantras a déposer sont, dans cet ordre et aprés quelques 
mantras purificateurs : le mantra du trone (a@sanamantra*), le man- 
tra de la Forme (murtimantra*), les brahmamantra* pour les dieux 
qui en sont pouvus, les angamantra* toujours, et avant ou aprés 
ces derniers, le mantra fondamental (mulamantra*) du dieu con- 
cerné. Les détails varient avec les textes, certains d’entre eux dis- 
tinguant plusieurs possibilités dans l’ordre adopté : l’ordre de créa- 
tion (srstikrama*) étant opposé a lordre de retrait (samharakra- 
ma*), et ’ordre de maintien (sthitikrama*) combinant les deux 
autres. 

Voir pour Siva : Kir 14.5d-6 ; MatP 3.8-16a ; SvT 2.30-32 ; AP, 
p. 24, cité en SP1, premiere moité de la p. 322 ; PKam 4.42-46 ; Aj 
20.73c-80b. En SP3, p. 382, s/. 8c, le rite est enjoint avant de procé- 
der aux rites funebres. Pour Stirya, voir AP, pp. 41 sq. (cité en SP1, 
p. 73, sous [3a]). 

Au karanyasa fait suite Panganyasa (2)*. [H.B.] 

— kardnganyasa. 

[Xt] Fiir Vorschriften fiir den karanydsa s. JayS 11.10-19b; 
ParS 4.5; ParS 25.30-33b. Die juingeren Samhitas unterscheiden 
hier und auch beim dehanydsa ebenfalls zwischen srstinydsa*, 
samharanyasa* und sthitinyasa* (SanS brahmardtra 9.41-55; 
PadS cp 3.53-62a). JayS 11.19c-22b begriindet die Notwendigkeit 
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des karanydsa damit, daB die Hand der Korper des Gottes sei und 
deshalb, bevor die Mantras auf den Korper des Verehrers gelegt 
werden, diese auf den Korper Gottes gelegt werden miissen. Nach 
SanS brahmaratra 9.41b ist der Zweck des karanyasa die Reini- 
gung der Hand. 

Welche Mantras aufgelegt werden, ist je nach Samhita ver- 
schieden. [M.R.] 


karamala, nf. [A], rosaire [constitué par] la main; the hand 
[used] as a rosary; als Rosenkranz [gebrauchte] Hand. 

« Rosaire » pour le japa* d’un mantra, formé par huit ou dix 
phalanges des doigts de la main droite, en comptant en général a 
partir de l’annulaire et jusqu’au médius (ou jusqu’a I’index), une 
phalange, considérée comme le meru*, étant omise. 

Le GT (18.10-15) le prescrit quand l’on n’a pas de rosaire ; il 
en admet l’usage pour les rites obligatoires mais le proscrit pour 
les rites optionnels : malabhdave tatah svasu angulisu japed budhah | 
nityam japam kare kuryan na tu kamyam kada cana || (GT 18.10c- 
11b). Voir également MKau 14.17-23. 

Voir PADOUX 1987, p. 131 et n. 61. [A.P.] 

— angulijapa. 


karasuddhi, nf. [©], purification des mains ; purification of the 
hands; Reinigung der Hande. 

[ A] First part of the karanyasa*, the ritual purification of the 
hands, which must precede the transformation of the body into 
Siva (sakalikarana*). This rite consists in the purification of both 
sides of both hands, normally with the astramantra*, which burns 
up all impurities. For the procedure see SP1, App. I (p. 322), 
passage taken from the AP; Mrg kp 3.2. 

For an occurrence of the term, see, e.g., KKGU, fol. 112rl1, 
where it is also performed with the astramantra. However, in 
SYM 7.23 it is the Para and Apara mantras that are used. See also 
YH 2.2, 3.83 and 3.125b where Amrtananda (id. 315) interprets it 
as symbolizing the dissolution of all actions in the purity of the 
absolute. [J.T., A.P.] 

[<4] The term karasuddhi is used in Vaisnava texts to denote 
the same ritual, the purification of the hands of the performer being 
accomplished by the visualization (dhydna*) and the utterance (uc- 
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cara*) of the astramantra (JayS 10.9-10c) together with the show- 
ing of the corresponding mudra* (ParS 3.78-79c; IS 2.32-33c). 
[M.R.] 


karanganyasa, n.m. {| A], imposition [de mantras] sur les mains et 
le corps ; the placing [of mantras] on the hands and the body; Auf- 
legen [von Mantras] auf Hande und Korper. 

C’est addition du karanyasa* et de Vanganyasa (2)*. Oc- 
currence : SP1, p. 72, s/. 3c ; SiSe nitya 2.1c. [H.B.] 

Voir aussi TBhS, ch. 5, p. 170, citant notamment PhetkT et 
Tantractidamani. [A.P.] 


karala, nf. | A], 4 la bouche béante, la Terrifiante ; the gaping one, 
the terrifying one; mit aufgerissenem Mund, die Furchterregende. 

Name of a mudra* in the MVT 7.3, 7.20-21: with the ring 
finger and the little finger one should pull the corners of one’s 
mouth apart, utter the sound haha and make the tongue flicker 
while wearing a cruel look. It is said to frighten evil beings. The 
word also occurs in the SYM 20.43 as the name of a goddess, but 
it is probably a corruption for karali*. In this context, mudrd seems 
to be used in the sense of “yogic trance” or “mechanism of posses- 
sion’, as pointed out in SANDERSON 1986, p. 178. [J.T.] 


karalin, n.pr.m. [A]. 
Nom dun ksetrapdla. V.s.v. [H.B.] 


karali, nf., n.prf. [A], celle a la bouche béante ; She who gapes 
[in a terrifying way]; die mit aufgerissenem Mund. 

Name of a category of Yoginis* (TSB 16.195ff.) also figuring 
as the proper name of a goddess (MVT 20.44; NT 10.35c; and 
PBY, ch. 37). In the TSB, she is one of the two sub-types of the 
Cumbika type of Yoginis, described as having huge or frightening 
fangs and attracting people at will. (The other sub-type is called 
Dantura, “She who has projecting teeth”: cumbika ca dvidha jneya 
karali damtura tatha| karali dantavikata karsayet tu yadrccha- 
ya ||.) In the PBY, Karali is a mantra goddess used in the ritual of 
initiation by fattvas* purifying the level(s) of isvara* and/or 
sakti*. [J.T.] 


me) 
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karkari, nf. [©], pot a eau ; water-pot; Wassertopf. 

Syn. : vardhani*, alu/alu*, karaka*, galantikd. 

[A] Voir Mrg kp 7.24c et 49a (corrigé dans la trad. BRUNNER 
1985, p. 158, n. 2); ST 4.126a, comm. (karkariti sandlam jala- 
patram), et les réf. données s.v. karaka. [H.B.] Voir aussi la pho- 
tographie en face de la p. 93 du Mrg Ap. [D.G.] 


karna, n.m. [©], oreille ; ear; Ohr. 

1. [A] As subtle centre, v. s.v. kKantha (1). [H.B.] 

2. [4] Element des mandala*, das sich links und rechts der 
Tore (dvara) befindet. Auferhalb davon liegen die upakarnas 
(JayS 13.36; PausS [B] 10.59). Vgl. auch kantha (2). [M.R.] 


karnika, nf. [©], péricarpe [du lotus]; pericarp [of a lotus]; Sa- 
menkapsel [des Lotus]. 

1. [A] Constitue la partie supérieure du tréne (asana [1]*) de 
Siva, que celui-ci soit concu comme un seul lotus, ou qu’il soit 
constitué de cinq sections dont la derniére est un lotus. La siége 
Manonmani, entourée de huit autres Sakti*, Vama* et les sui- 
vantes, qui occupent les directions principales, sur les pétales ou 
sur les étamines du lotus. Voir SP1, pp. 164-178, et les réf. sous 
asana (1). Selon SvT 2.67cd, la karnika est couleur d’or, et les 
graines qu’elle porte (signalées ailleurs aussi) sont brunes. 

L’ensemble des neuf Sakti, accompagnées ou non par les huit 
Vidyesvara*, fait partie de la section du tr6ne nommée padmasana* 
selon la plupart des textes, du vimaldsana* selon d’autres. [H.B. ] 

2. [0] Die karnika bildet das Zentrum eines mandala*, das 
(ganz oder teilweise) aus der Zeichnung eines Lotus besteht. In 
dieses Zentrum wird der wichtigste Mantra, der in dem mandala 
verehrt wird, gelegt. 

[Xt] Siehe z.B. JayS 12.81c; PausS (B) 7.130cd; ParS 7.36a, 
52a. [M.R., M.C.-D.] 

[A] Siehe VsikhT 29; SYM 11.4; TSB 4.16; MVT 8.62; BhM 
287; KMT 8.18; TA 31.79. [J.T.] 

— mandalatraya, vamdadi, saktimandala. 


kartari, n.f. | A], 1. ciseaux, couteau ; scissors, knife; Schere, Mes- 
ser; — 2. La coupante ; She-who-cuts; die Schneidende. 

1. Dans la nirvdnadiksa*, ce terme désigne des ciseaux, sur 
lesquels a été récité sept fois l’astramantra*, destinés a trancher le 
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lien (pdsa*) formé par la kala* nivrtti* qui lie l’atman* du disciple 
a initier. La paire de ciseaux ainsi utilis¢e représente la puissance 
(sakti*) de Siva. « La kartari avec laquelle [le guru] tranche les 
pasa, c’est le pouvoir de connaissance [de Siva], la puissance su- 
périeure, sans tache, infiniment subtile, qui illumine les mantras » 
dit le Hamsaparamesvara cité ad Mrg kp 8.113c-114b et par Tri- 
locana (v. SP3, pp. 279-283). Rite analogue dans la tritattvadiksa* 
(SP3, pp. 444-447). Selon le TA 27.44a se référant au Kalimukha- 
tantra, une kartari (en l’occurrence une lame) peut servir d’icone 
de culte. [A.P.] 

2. One of the sddhaka*’s weapons or emblems during his 
vidyavrata*, equated with the jndnasakti*, because the latter cuts 
through the bonds (pdsa). See TSB 15.111, borrowed by KMT 
25.137. The same passages also state that this weapon awakens 
mantras. Moreover, the kartari is said to have the form of the 
performer of the ritual (Aartr [1]*), thus implying an etymological 
connection (nirukti) between the two words. [J.T., T.G.] 


kartr, n.m. [©], 1. agent ; agent; Agens; — 2. yajamana. 

1.1 [A] Selon le Siddhanta, Siva, disposant d’une puissance 
d’action infinie, est le kartr par excellence. Cela ne signifie pas 
qu’il manifeste en permanence ce pouvoir d’agir: il peut étre en 
effet « potentiellement actif» (saktimat*, santa*, dit alors niska- 
la*), ou « prét a agir » (aGhitodyoga ou udyukta*, soit sakalaniska- 
la*), ou « agissant » (pravrtta*, soit sakala*), ce qui correspond 
aux trois états qu’on lui reconnait : layavastha*, bhogdavastha* et 
adhikaravastha* (v. RT 263-279, début cité s.v. udyukta). 

On explique comment il peut agir tout en étant dépourvu a la 
fois de corps et d’instrument. Comme pour un yogin, son instru- 
ment est sa seule volonté (iccha*) dit par ex. Kir (3.9cd: voir la 
suite avec son comm. en GOODALL 1998, pp. 270-273), tandis que 
d’autres textes, comme le Mrg, expriment la méme idée en disant 
que c’est sa sakti* propre (karanam na ca saktyanyat: Mrg vp 
3.4c), plus précisément la krivadsakti* (RT 264d); et cette sakti 
épouse les mémes états (avastha*) que lui. Par ailleurs, il a bien un 
corps, mais celui-ci est immatériel, étant fait des Puissances que 
sont les cinq Mantras (nommés brahman”*) qui assurent les cing 
fonctions (karmapancaka*) du Dieu et ne sont autres d’ailleurs que 
des aspects de sa sakti (Mrg vp 3). 


eit, 
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Notons que, dans cet état d’ activité, Siva agit directement dans 
les mondes purs, mais délégue ses fonctions 4 Ananta* dans les 
mondes impurs: suddhe ‘dhvani sivah karta prokto ’nanto ’site 
prabhuh, dit le Kir (3.27cd), cité partout. Notons encore que la tra- 
duction de kartr par « créateur »» serait trompeuse, car |’action de 
Siva porte sur une matiére éternelle (le bindu* pour les mondes 
purs, maya* pour les autres), dont il fait stmplement surgir les 
possibilités, ou concerne des étres (les Gtman* ou anu*) éternels 
également, dont il se contente de fixer le statut, la résidence, éven- 
tuellement la fonction. 

1.2 L’atman est kartr dune facon absolue lorsqu’il est délivreé 
de ses liens, et donc identique 4 Siva. Il l’est de facon relative 
(c’est-a-dire qu’il agit, mais en dépendance de Siva ou de son 
delégué) lorsqu’il est dans l’état nommeé sakala ou ses facultés 
naturelles de connaissance et d’action, d’abord paralysées par le 
mala*, ont été en partie manifestées (selon l’optique du Siddhanta) 
par les tattva* appelés « corsets » (kaficuka*). C’est le kanicuka 
nommeé kala* qui manifeste en lui la kriyasakti et fait donc de lui 
un kartr. Voir Mrg vp 10.3-7 et comm. ; BhK 97-99 et le comm. 
d’Aghorasiva qui refuse l’opinion du Sankhya selon laquelle 
Vatman vest pas kartr et cite le Parakhya (inédit) et le Mrg (vp 
10.7). 

— kartrkaraka. 

2. Dans les descriptions de rituels, on trouve couramment le 
mot kartr dans le sens de yajamdna : non cette fois celui qui agit 
concrétement, mais celui qui a commanditeé |’action, et donc en est 
en principe responsable. [H.B.] 

[<<] Le méme sens se rencontre dans les textes du Paficaratra, 
le kartr commanditant l’action rituelle qu’exécute concrétement le 
karayitr (PadS kp 11.97a ; ParS 15.907-910, 16.200d). [M.R.] 


kartrkaraka, n.nt. [A], agent et instrument ; agent and instrument; 
Agens und Instrument. 

Nom donné par le Mrg (vp 10.7) au couple, fait des deux éleé- 
ments hétérogenes mais inséparables que sont |’atman* (spirituel) 
et le kKavicuka* nommeé kala* (matériel) lorsque ce dernier a fait de 
l’dtman un agent (v. s.v. kartr). [H.B.] 


kartrtva, n.nt., v. 8.v. kriyasakti. 
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kartrsamkara, n.m. [XX], association d’agents [rituels différents] ; 
mixing up of agents; Vertauschen der [im Ritual] Tatigen. 

Es ist notwendig, flr die Durchfthrung der pratistha* einen ge- 
eigneten Lehrer (acarya*) und einen ebensolchen Zimmermann 
(taksaka) auszuwahlen. Wenn diese nicht gegenwartig sind, k6n- 
nen auch deren Schiller oder, wenn diese auch nicht anwesend 
sind, die Schiller ihrer Schiller gewahlt werden. Wenn die letzteren 
gewahlt werden, obwohl die jeweils vorher genannten zugegen 
sind, liegt der Fehler eines kartrsamkara vor, der zur Krankheit des 
K6nigs und des Konigsreichs fihrt (VisS 36.104-109). [M.R.] 

— acaryasamkara. 


kartrsnana, n.nt. [©], ablution du yajamdna ; ablution of the yaja- 
mana; rituelle Waschung des yajamdana. 

[A] Ces ablutions purificatrices sont enjointes normalement 
(parfois sous le nom d’avabhrtha*) a la fin de tout rituel ot le ya- 
jamana a joué un role. Elles s’imposent aussi en cours de cérémo- 
nie, si des Puissances dangereuses ont été invoquées, Canda* par 
exemple (v. SP4, p. 238, s/. 55b, annoncant 62-63b). [H.B.] 


karpurdadi, n.nt. [A], le camphre et ce qui suit ; camphor, etc.; 
Kampfer und die ubrigen. 

Il s’agit d’une liste de substances parfumées (gandha*). Voir 
les comm. de Narayanakantha ad Mrg kp 7.21d (karpurddigandha) 
et a 7.63a (gandhanam ca karpiurddinam), qui confirment |’ exis- 
tence d’une telle liste, sans en préciser la teneur. 

Mais le méme commentateur renvoie a une autre liste ad 
8.191c, en expliquant sarvagandhan par candanagarukarpurdadi- 
gandhadravyani. Il y a donc au moins deux listes concurrentes de 
parfums, karpurddi et candanddi*. La seconde (v. s.v.) est celle 
que préfére Somasambhu, et on peut l’expliciter. La liste karpurdadi 
en revanche reste mystérieuse. [H.B.] 

— astagandha. 


karmakautuka, n.nt., v. 8.v. karmarcda. 


karmaja, adj.,n.f. | A], née du karman ; born of karman; aufgrund 
von karman geboren. 

A category of Yoginis* or Saktis* described by the SYM 26.8- 
10 and the KKGU, fols. 33v-34r. The latter text describes them as 
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non-divine creatures (adivya) who have been born as Yoginis due 
to their own karma (“svakarmena’’) and who possess little power 
(alpasaktayah). It opposes this category to divine (divya) Yoginis, 
who are born from isvara*’s limbs and are called yonija*. These 
latter play in the three worlds by Siva’s grace. The SYM mentions 
both categories briefly as Yoginis born in human families. [J.T.] 


karman, n.m. ou nt. [©], 1. acte ou fruit de cet acte ; action or 
redistributive force of an action; Werk oder Frucht des Werkes; — 
2. action rituelle ; ritual act; ritueller Akt. 

1. La conception tantrique du karman ne différe pas, en gros, 
des conceptions classiques. Voir par ex. Mrg vp 8; Kir 3.1-8; 
JayS 3.22c-23 ; ParS 2.59-65. [H.B., M.R., M.C.-D.] 

[ A] Le karman (ou karmamala) est lun des trois liens (padsa*) 
qui affectent l’4me liée, les deux autres étant : la souillure essen- 
tielle (mala* ou Gnavamala*) et la maya* ou ses produits (mdye- 
yamala*). La premiére, étant sans commencement, précéde |’ affec- 
tion de l’ame par le karman, lui-méme sans commencement. La 
seconde le précéde et la suit a la fois, car seule une ame a qui un 
certain karman est attaché sera, au début d’une nouvelle création, 
lancée (pour son bien) « dans le ventre de la mdyd », c’est-a-dire 
pourvue d’un corps et placée dans un monde. Cette situation, qui 
permet a une certaine fraction du karman accumulé d’étre « con- 
sommeé », engendre par ailleurs un nouveau lot de karman, fruit 
des actes accomplis ; d’ou un cercle vicieux, apparemment éternel, 
car le karman non consommé est indestructible: porté par la 
buddhi*, il subsiste en maya (ou la buddhi se résorbe pendant le 
pralaya*) (Mrg vp 8.5cd). 

Il est possible de briser ce cercle. Certains étres en effet voient 
s’annuler leur charge de karman, parfois en vertu de leurs efforts, 
parfois stmplement a la suite d’une égalisation accidentelle (kar- 
masamya*) de ce karman. Cela les conduit a l’état de vidyakala 
(ou vidydkevala; v. s.v. vidya), et 4 un monde pur, situé a un 
niveau supérieur du cosmos, au-dessus de la maya. Dans la pers- 
pective du Siddhanta, ils n’en sont pas libérés pour autant, parce 
qu’ils ne peuvent, sans l’intervention de Siva, se débarrasser de la 
souillure essentielle, le mala, considéré comme une substance. 
Cette intervention se fera au moment opportun, directement, sans 
le besoin d’une diksa* du type ordinaire. 
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Les étres qui ne sont pas arrivés a ce stade et sont donc dans 
état dit sakala*, ou ils sont affectés par les trois liens mentionnés, 
peuvent cependant étre libérés de leur karman par le rituel appele 
nirvanadiksa*, ou. Siva, par le truchement d’un dcdrya* diment 
consacré, investi de sa puissance, tranche en une fois tous les liens 
du disciple — excepté en régle générale le prarabdhakarman, qui le 
maintient dans |’existence. Le rituel insiste surtout sur |’élimina- 
tion du karman passé : il faut en briler les graines (voir Kir 6.20- 
21, trad. GOODALL 1998, pp. 383-385) ou, de fagon plus spectacu- 
laire, amener |’Gtman* du disciple a s’incarner successivement 
dans tous les mondes ou |’attendent les fruits de ses actes passés 
qui sont ainsi « consommés », comme par magie. On s’assure en 
outre qu’aucun karman nouveau n’est semé a cette occasion. 

Dans cette perspective, les karman sont répartis sur |’échelle 
verticale des mondes selon leur origine, car ils peuvent étre 
mondains (/aukika*), védiques (vaidika*), mentaux (abhisamdhi*), 
hors-voie (atimarga*), ou Sivaites (saiva) : voir Mrg kp 8.78-79 et 
comm. et trad. BRUNNER 1985, pp. 244-248. [H.B.] 

The retributive force of morally weighted past actions which 
the soul accumulates and must experience is subdivided in the 
usual ways: dharma and adharma (SvaSS 2.16ab; ParT 1.79ab and 
4.4lab; MatP vp 13.15; Mrg vp 8.4d; TPr 19ab, etc.); jatiprada, 
bhogaprada, ayuhprada (Mrg vp 8.4a and kp 8.92; Visvasarottara, 
as quoted in SRS 30; KirV ad 5.1 1c-12b), etc. 

Although mala is in a sense the “root” impurity, since it is 
because of this that Siva has the universe created (Kir 2.7-8) and it 
should be because of this, therefore, that Karman is generated in 
the first place, it is nevertheless maintained, in spite of the concep- 
tual problem that this entails, that karman is beginningless (Kir 
3.7; ParT 1.82-83) in the way that the stream of a river is (prava- 
hanadi). Moreover, karman is the only one of the bonds about 
which any action can be taken by bound souls. It is therefore often 
presented as the root problem: karmatah parinamo ‘sya jagatas tri- 
gunatmakah ... karmatas ca sarirani vividhani Saririnam | karma- 
tah sarvam evedam sukhaduhkhatmakam phalam (SvaSS 2.12ab 
and 13, the last half-line being also ParT 1.80cd). [D.G.] 

2. [0] The term karman is also generally used to mean ritual 
action. This falls into three categories: nitya*, that is the daily ob- 
ligatory rites ; naimittika*, occasional obligatory rites, performed 
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on particular days or occasions, and kamya*, optional rites per- 
formed so as to obtain particular results (PadS cp 14.33cd; ParS 
1.110, 9.52ab; Mrg vriti, p. 68,10). [A.P., M.R.] 


karmanivedana, karmasamarpana, nn.nt. [A], remise du kar- 
man ; offering up of karman; Darbringen des karman. 

Rite par lequel |’ officiant, a la fin d’une action rituelle, remet a 
Siva le fruit (karman*) de cette action. Voir SP1, p. 272, pour le ri- 
tuel quotidien, SP2, p. 182, et SP3, pp. 212 (avec réf.) et 438, pour 
un rituel occasionnel. 

Somasambhu sépare ce rite d’offrande du japa*, mais la plu- 
part des textes enjoignent en méme temps, dans cet ordre, le japa- 
nivedana*, le karmanivedana et 1 dtmanivedana* : v. PKam 4.511- 
514 ; Aj 20.241-244b. Cette triple offrande a lieu a la fin du culte, 
elle s’accompagne ou non de l’offrande de quelques « gorgées » 
deau (culukodaka), et les distiques récités sont, interprétés alors 
de facgon plus naturelle, ceux que donne Somasambhu pour 
Voffrande du seul japa (SP1, pp. 218-222). 

L’esprit dans lequel se fait cet abandon différe selon le but visé 
par l’adorateur : le bubhuksu* demande au Dieu de faire fructifier 
ce karman, le mumuksu* le prie de |’en libérer. 

Le rite, tres probablement concu pour un officiant privé, a été 
étendu au rituel dit « public », celui des temples : voir PNPV, p. 
85, trad. BRUNNER 1999, p. 312. Signalons que quelques textes 
(ex. : le Mrg) ne l’envisagent pas. [H.B.] 


karmapancaka, n.nt. [©], la quintuple activité ; the five functions; 
das fiinffache Wirken. 

1. [A] Saiva sources speak of a group of five cosmic activities: 
creation (srsti*), maintenance (sthiti*), resorption (samhdra*), oc- 
clusion (tirobhava*), and grace (anugraha*). The locus classicus 
for Saiddhantika exegetes, though it may be disputed whether the 
line was actually meant to refer to this list, is RauSS 1.15ab: sthiti- 
samraksanadanabhavanugrahakarinah (see, e.g., KirV 1.9.47 and 
Ramakantha’s commentary on MK 29-32b and Aghorasiva’s com- 
mentaries on Mrg vp 1.22; TSam 41; RT 27; TPr 7; for a discus- 
sion of the variants, see GOODALL 1998, p. 173, n. 40). In the 
RauSS, as in ParT 2.123, these functions are assigned to the 
Vidyesvaras*; in the Mrg they are assigned to the Lord (vp 2.3) 
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and correlated with the five mantras that make up his body (vp 
3.8); in SvT 10.1204 they are functions exercised by the Lord’s 
icchasakti*. (The ParT and the Mrg refer to them as the pafica- 
krtya*, which appears to have become the standard Saiva term: 
see, e.g., TA 8.367, 14.25, 16.77; SJUv IF, ms. 47818, p. 69; 
SiSam, T. 206, p. 88; SAPar 5.162.) [D.G.] 

In non-dualist Saiva texts, the term used for these five functions 
is pancakrtya. See, for instance, SVTU, vol. 1, p. 3 (ad SvT 1.3), or 
PHr 10. The term krtyapajicaka (IPV 2.4.10) is also used. [A.P.] 

[<4] In LT 12.13-14b, the term denotes the five activities of the 
Goddess: tirobhava, srsti, sthiti, samhrti (= samhara) and anugra- 
ha, which are the same as the Saiva pancakrtya. In AhS 14.14-15b, 
srsti, sthiti, antakara (= samhara), nigraha* (= tirobhava) and 
anugraha are five forms of Sudarsana*, that is to say, of the will 
(samkalpa*) of the Lord. [M.R. ] 

2. [A] Term used of the five principal activities of the wind in 
the body (viz. prdna*, etc.) in BhK 33. [D.G.] 

— ksepa. 


karmapaka, karmavipaka, nn.m. [©], cuisson, maturation du kar- 
man ; maturation of karman; Reifen des karman. 

[A] Ce terme renvoie tantot a la maturation du karman*, qui 
lui permet de fructifier, tantot a la maturation, spontanée ou pro- 
voqueée, de ses fruits eux-mémes. 

La premiére perspective est celle ot se placent les auteurs 
quand ils assurent que pendant les périodes de résorption cos- 
mique, Siva fait mdrir le karman « afin de le rendre apte a produire 
des fruits » (Mrg vp 5.10cd, vrtti trad. HULIN 1980). La srsti* sui- 
vante a lieu lorsque les Karman sont mirs (TPr 70-71). 

La seconde est celle qui prévaut dans les descriptions rituelles, 
en particulier celles de la diksa*, envisagée comme une montée de 
l’Ame jusqu’a Siva, ascension au cours de laquelle le maitre initia- 
teur la débarrasse de son karman en lui faisant consommer, dans 
chacun des mondes rencontrés, les fruits déja mars (ou que |’on 
fait mdrir par la vertu de mantras convenables) qu’il a produits. 
Voir SP3, pp. 221-226, et Index. [H.B.] 

[Xt] Im Paficaratra ist nur der Terminus karmavipdka belegt, 
welcher im allgemein bekannten Sinn gebraucht wird. Es ist das 
Reifen der gliick- und ungliickverheifenden Friichte des karman, 
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aufgrund dessen man eine bestimmte Geburt, Lebensdauer usw. 
erlangt. Gott ist an diesem Prozef} nicht beteiligt (ParS 26.57ab; 
AhS 14.23c-24). [M.R.] 


karmabimba, n.nt., v.8.v. karmarcd. 


karmabhimi, nf. [©]. 

[A] The place where it is possible to accumulate karman*. 
Only on our earth (bhumi) and there only in Bharatavarsa is it 
possible to accumulate karman (ParT 5.113; SvT 10.246-247; Mrg 
vp 13.92c-93b); in all other places it may only be consumed. [D.G.] 

[Xt] For the same meaning see PausS (B) 36.43c-44b; NaS 
9.159c-163b. [M.R.] 


karmavipaka, n.m., Vv. 8.V. karmapaka. 


karmavislesa, n.m., karmaviyojana, n.nt. [ A], disjonction du kar- 
man ; disjunction from karman; Trennung vom karman. 

Phase de la nirvanadiksa*, qui consiste a débarrasser |’ Gtman* 
de toute trace résiduelle du karman™* qui avait produit des fruits 
dans la section cosmique que |’on vient de purifier. Elle suit immée- 
diatement la karmasuddhi*, lorsqu’elle ne se confond pas avec 
elle. Technique : v. s.v. pdsavislesa. [H.B.] 

— niskrti. 


karmasuddhi, nf. | A], purification du karman ; purification of 
karman; Reinigung des karman. 

C’est une phase de la nirvanadiksa*, répétée a la fin de cha- 
cune des purifications des sections que l’on a découpées dans 
Vadhvan* (les cing kala* le plus souvent). Il s’agit de faire en 
sorte que le karman*, source de bhoga*, soit enti¢érement neutrali- 
sé en ce qui concerne la section dont la purification s’achéve. Le 
rite fait partie de la purification globale nommeée niskrti* qui con- 
cerne les trois padsa* que sont la maya*, le mala* et le karman. Il 
se distingue difficilement du karmavislesa*, enjoint juste apres, et 
n’est pas partout nommé séparément. Somasambhu par exemple 
n’en parle pas ; mais on le trouve sous la plume d’ Aghorasiva, ain- 
si que dans le (tardif) Uttara-Kamika (voir SP3, p. 276, n. 250). 
[H.B.] 

V. également TA 16.173. [J.T.] 
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karmasamjivana, n.nt. | A], resurrection, reanimation, du karman ; 
reanimation of karman; Wiederbelebung des karman. 

Il s’agit d’annuler le rite, phase de la nirvanadiksa*, par lequel 
le guru* initiateur avait débarrassé le disciple de tout son karman*, 
v. SP3, p. 565, et Mrg cp 25-26. [H.B.] 

— khedana. 


karmasamarpana, n.nt., v. 8.v. karmanivedana. 


karmasatvata, n.pr.m. [3X]. 

Bezeichnung fir eine bestimmte Gruppe der Vaisnavas, die, 
um thr religidses Werk verrichten und ihre Familie und sich selbst 
erhalten zu konnen, ihren Lebensunterhalt durch den Dienst bei 
einem K6nig verdienen (JayS 22.15c-16). [M.R.] 


karmasamya, n.nt. [©], égalisation, égalité du karman ; balance of 
karman; Ausgleichen, Gleichheit des karman. 

Syn.: karmasamata. 

1. [A] [Blockage because of] balance of karman™*. This is one 
of two rival Saiddhantika doctrines that account for the interven- 
tion of Siva’s salvific grace (Saktipdta*) at a given moment in a 
soul’s life, this intervention being a necessary prerequisite for re- 
ceiving salvific liberation (nirvanadiksa*). The retributive effects 
of two equally powerful and simultaneously ripening past actions 
block each other, with the result that no past action can produce its 
effect on the soul, who is thus rendered incapable of all experi- 
ence: it is at this point that Siva intervenes with his saktipata and 
unstops the blockage. The other doctrine that accounts for Siva’s 
intervention is malaparipaka*, the maturation of a soul’s innate 
impurity. Both are responses to a theological problem: the arbitrar- 
iness of the descent of Siva’s salvific grace if there is no special 
merit in the souls on which he bestows it or no other factor which 
causes him to bestow it. The Kir devotes a whole chapter (5) to 
karmasamya (after an adumbration of the topic in 1.20c-22b), 
MatP vp 13.15-20 and RT 314-315 propound it, and it is attacked 
as a Saiddhantika view in TA 13.67-97 and in Ksemaraja’s appen- 
dix to chapter 5 of his SvTU; but most early Siddhantatantras offer 
no clear doctrine on the point. Ramakantha’s commentaries on the 
Kir and the MatP deny that either text teaches that karmasamya 
conceived in this way is the catalyst for the descent of salvific 
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grace, for Ramakantha follows the view that the catalyst 1s ma- 
laparipaka. Ramakantha’s influential interpretation of the karma- 
sadmya doctrine is that a descent of power does indeed occur when 
there is a blockage of two equally powerful and simultaneously 
ripened karmans, but that that descent of power just unblocks the 
blockage and is not salvific unless the soul’s innate impurity also 
happens to be ripe, the ripening of that impurity (malaparipdaka) 
being alone the necessary and sufficient preparation for salvific 
grace. 

2. Equanimity with regard to the fruits of past action. When 
dealing with passages which do not allow such an interpretation, 
as, for example, Kir 1.20c-22b, Ramakantha’s strategy is to as- 
sume that karmasdmya means instead an equanimity with regard to 
the fruits of good and bad action such as is described in the follow- 
ing verse: na hrsyaty upakarena ndpakarena kupyati | yah samah 
sarvabhutesu jivanmuktah sa ucyate || “He who does not take 
pleasure because of being helped or get angry at being harmed, 
who remains the same towards all creatures, that man is taught to 
be liberated in this life.” See also GOODALL 1998, pp. xxxii-xxxVI, 
215-220 and 324-348. [D.G.] 

3. [<4] Die Ausgleichen der heilsamen und unheilsamen Werke 
des jiva*, wodurch diese ,,zur Ruhe kommen“, also nicht mehr 
wirken. karmasadmya wird dem jiva durch den ,,Fall“ der sakti 
(saktipata) zuteil. Danach kommt es zu einer spirituellen Suche, 
die schlieBSlich in der Emanzipation endet (JayS 5.4c-20; AhS 
14.30-41; LT 13.8-14). S. auch RASTELLI 1999, pp. 183-186, vor 
allem Anm. 798. [M.R.] 


karmarca, nf. [5X], image du culte ; icon [used for] ritual worship; 
Kultbild fiir die rituelle Verehrung. 

Kultbild, fiir das bei der Verehrung von mehreren Kultbildern 
(bahuberavidhi*) die eigentliche Verehrung durchgefthrt wird. Es 
ist im brahmasthana* des Tempels aufgestellt (PausS [B] 31.9a, 
12a; PadS kp 28.47a; NaS 15.204c-205). [M.R.] 

— arca, ekaberavidhi, kautuka, pratistha. 


karmin, a. oun.m. [0], 1. ritualiste ; ritualist; Ritualist; — 2. posses- 
seur de karman ; having karman; mit karman versehen. 

1. [A] The person engaged in ritual is a category of practition- 
er who hopes to obtain specific results through ritual, or who sees 
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external ritual as the fundamental means for liberation or who 
performs ritual without a deeper knowledge of its meaning. Abhi- 
navagupta contrasts karmins, who are mere performers of rituals 
without deeper knowledge, with jfidnins*. (See also TA 23.25 on 
the karmin type of guru*, who has limited qualification, for once 
he has transmitted it to someone else, he loses it, while the jidnins 
always retain it.) In his commentary on the Bhagavadgita (GS on 
6.46), Abhinavagupta also asserts the superiority of jidnins over 
karmins. 

The MatP cp 5.1-3 distinguishes between three types of practi- 
tioners according to their dominant religious activities (carya*), 
within each of the four categories of tantric initiates (1.e. samayin*, 
putraka*, sadhaka* and acarya*). The three categories are kar- 
mins, yogins* and jndnins, 1.e. ritualists, yoga-practitioners and 
those who follow the path of knowledge for liberation. They are 
described in detail in cp 5.47c-58b, suggesting a hierarchy with the 
jnanin at the top. [J.T.] 

2. Also used to denote a person possessing karman* MatP vp 
7.61; TA 13.274. karmins in the sense of “those involved in ac- 
tions of karmic consequences” are equated with the pralayakalas* 
by Ramakantha (on MatP vp 6.89). [J.T.] 

[Xt] See JayS 3.20b; SatS (V) 2.38b; PausS (B) 23.3d; ParS 
2.18c; PadS jp 10.1d. [M.R.] 


karsana, n.nt. [©], labour ; ploughing; Pfliigen. 

Die Vorschrift fiir das Pfliigen, das den Beginn der Errichtung 
eines Tempels oder eines Opferplatzes darstellt und der Reinigung 
des Ortes, an dem dieser errichtet wird, dient, variiert etwas in den 
verschiedenen Texten. 

[Xt] Ein Beispiel aus NaS 14.31d-36b: es wird die Erde ge- 
pfliigt und geebnet und danach Korn gesat. Wenn das Korn reif ist, 
laBt man eine Kuhherde auf dem Feld weiden. Danach wird die 
Erde nochmals gepfliigt, geebnet und gereinigt. Fur andere Varian- 
ten s. SanS brahmardtra 8.5-6b; PadS kp 3.1-37 (= SriprsS 5.13- 
41); VisnuS 12.36-40b, 13.5-7a. 

[A] Siche PKam 14; Aj 7.11-26; ISgP II kp 26.75-78 (vol. 3, pp. 
248,23-249,7); SiSe naim. 12.24-41. [M.R.] 

— karsanadi. 
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karsanadi, n.nt. [©], le labour et ce qui suit ; the ploughing and 
what follows; das Pfliigen und die tbrigen [Rituale]. 

[A] In the later Siddhantas that are concerned primarily with 
public temple worship, this expression, in which karsana* refers to 
the ploughing of the land preparatory to the construction of a tem- 
ple, is often followed either by pratisthantam, to indicate the entire 
process of temple construction (e.g., PKam 1.104ab; PKar 23.3cd; 
Rau kp 48.92; DipA 1.2; AA 16.15; 64.2 [T. 3]) or with arcandnta- 
kam, to refer to all ritual action: PKar 1.70; Pkam 2.1cd: mantram 
vina kriya nasti karsanddy arcandntakam; and PKam 1.106: yena 
tantrena carabdham karsanady arcandntakam | tena sarvam pra- 
kartavyam na kuryad anyatantratah || “One should perform every- 
thing according to the Tantra following which one began [the ritual 
cult] that begins with ploughing and ends with worship; one should 
not perform [ritual] according to any other Tantra.”” BRUNNER sug- 
gests that it is because the ploughing is considered so important 
that karsanddi has become a label for the whole series of rites con- 
nected with the founding of a temple (BRUNNER 1998, p. 12, n. 
33). [D.G.] 

[Xt] For the usage of the wording karsanddi pratisthantam see 
AhS 26.79a; PadS kp 1.6c. Its meaning is probably the same as in 
the Siddhantas. [M.R.] 


karsita, ppp. [A], tiré, ruiné ; drawn, decayed; gezogen, zugrunde 
gerichtet. 

According to SvT 15.19c an esoteric syn. of “impure” or “de- 
filed” (dusita). [J.T.] 


kalasa, n.m., Vv. 8.v. kumbha. 


kala, nf. [°]. 

1. [A] Limited power to act. Usually the first of the evolutes of 
primal matter (mdaya*) and the tattva* from which all the other 
evolutes directly or indirectly derive. It is conceived of as being 
the fattva that first creates a breach (TPr 43) in the enveloping 
mesh of a soul’s innate impurity (mala*, dnavamala*), the impuri- 
ty that blocks each bound soul (pasu*) from realising his omnis- 
cience and omnipotence. It is paradigmatically described as that 
which animates (udbalana) the soul’s powers of knowledge and 
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action, referred to by the term caitanya* (e.g., SvaSS 1.10; Kir 
1.16c; ParT 4.29d; MatP vp 9.25; HV 6.126). It thereby paves the 
way for the other fattvas, which evolve from it, to act upon the 
soul. But it is also more particularly held to correspond to kriya- 
sakti* (e.g., in Mrg vp 10.3-4), just as vidya* corresponds to jndna- 
Sakti*, in that it enables it to function in a limited fashion: kartr- 
tvamatram kala vyanakti; jianasya tu vidyddayah (thus Sadyojyo- 
tis ad SvaSS 1.10, for he there takes caitanya to refer only to jnda- 
nasakti). Like kala*, the name kala is universally associated with 
the multivalent root kal: see, e.g., Mrg vp 10.6: kala ity esa yo 
dhatuh samkhyane prerane ca sah | protsaranam preranam sa kur- 
vati tamasah kala ||. 

Since it is the first of the evolutes of maya that enable embodi- 
ment, the term sakala* (when applied to fully embodied souls) is 
sometimes analysed as though it meant “equipped with kala etc.” 
(e.g., Ramanatha’s SiDr 171 [T. 914, p. 11] and Aghorasiva’s 
comm. on TPr 9). Historically the use of the term sakala in this 
sense may be inherited from the Pancarthika Pasupatas*, for whom 
kala was a technical term for the totality of instruments and effects 
(PABh ad 1.1, p. 5): tatra pasa nama karyakaranakhyah kalah. 
(GOODALL 1998, p. 212, n. 162, quoting SANDERSON.) 

Whereas, according to the classical Siddhanta of the exegetes, 
kala and niyati* evolve directly from maya (after kala has e- 
volved), the other kaficukas*, namely vidya and raga* evolve from 
kala, as does prakrti*, which is then the source for all the subse- 
quent evolutes. The source for this last point of doctrine (prakrti 
being an evolute of kala) appears to be Sadyojyotis’ interpretation 
of SvaSS 2.9-10 and what may be Ramakantha’s interpretation (in 
imitation of Sadyojyotis’) of RauSS 2.15abc (see KirV 4.23.8-9; 
vrtti ad MatP vp 14.9c-11 and echoes in AghoraSiva’s commenta- 
ries on TPr 45; TSam 24-25; BhK 104c-105b, etc.; also TPr 50). 
The early Saiddhantika theologian Brhaspatipada interpreted RauSS 
2.14-15 differently (see TAV ad 9.40cd). [D.G.] 

2. Le terme kala en tant que désignant la 16° portion du cercle 
lunaire est appliqué, dans les traités Sivaites relatifs a la parole, aux 
voyelles qui, avec lanusvara et le visarga*, sont au nombre de 
seize : seize portions, seize formes d’énergie, de la parole. Ainsi, 
dans le PTV, p. 27, A est décrit comme « la portion [de la parole] 
non soumise a maya, au-dela de l’audition, spontanée, etc. » (a iti 
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ca yeyam amdayiyasrauta ... kala). De méme, id., p. 201 : « Et ces 
phonemes A, etc., sont appelés tithi* et kala », ami cakarddyah ... 
tithayah kalas coktah ... Abhinavagupta ajoute que selon certains 
traités la 16° kala se transforme en une 17°, de laquelle pro- 
viendrait encore, « selon certains traités, dont ceux du Mata* » 
(matddisdstresu), une 18° kala tout a fait transcendante. Le TA 
3.221 qualifie le visarga de vaisargiki kala : élément ou puissance 
émettrice. TA 3.146 décrit l’émission de |’énergie kauliki* comme 
avyaktahakala, portion dynamique non manifeste de HA*. 

La répartition des kala phoniques en douze solaires et seize 
lunaires se retrouve dans plusieurs textes. Ainsi le ST 2.12-16 qui 
compte seize kala lunaires pour les voyelles et douze solaires pour 
les 24 consonnes. Dans le TA 5.63-66a, douze kala apparaissent 
d’abord animées par la puissance dévoratrice du soleil, puis seize 
kala \unaires, paisibles, ambrosiaques, achevant |’émission. [A.P. ] 

In the SYM (31.6ff.), the sixteen kalds of Bhairava* are the 
sixteen vowels (the fourteen vowels, am and ah) augmented with 
the h before and the anusvara after them (except for the anusvara, 
which is not augmented with itself), preceded by the syllable ou* 
and ending with N4MAS, and Bhairava is said to perform his play in 
the world with them. In the SYM, these syllables also form a 
mandala* with Bhairava in the middle. [J.T.] 

3. Subdivisions of mantras. Commonly the thirty-eight subdivi- 
sions of the five brahmamantras*, e.g., SarK 22.2; KirV 3.18.1 
(and hence also a name for the body parts of Sadasiva in the lost 
Sarvajnhanottaravrtti quoted by Ramakantha ad SarK 22.8-9b). 
There are small differences from Tantra to Tantra in marking the 
divisions. Early Saiddhantika accounts, such as those of RauSS 6 
and Kir 62, do not assign names to these kalds. The SvT (1.54- 
59b) and the NT (22.26-34) do, as do later Saiddhantika accounts, 
such as Rau kp 2 and the various sources tabulated opposite p. 28 
of volume 1 of the Rau. [D.G.] 

4. L’énonciation ou récitation méditative (uccara*) d’un bija- 
mantra* tel que OM ou HRIM, prolongée par la résonance nasale au- 
dela de bindu*, se divise également en kald, c’est-a-dire en por- 
tions ou fractions d’énergie phonique de plus en plus subtiles, ha- 
bituellement au nombre de huit a partir du bindu qui prolonge le uv 
du bijamantra (ce qui, dans le cas de Om, fait douze en tout). Les 
kala au-dela de bindu sont ardhacandra*, nirodhini*, nada*, na- 
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danta*, sakti*, vyapini*, samana* et unmana*. V. SP3, pp. 181 sq. 
et la planche XIII illustrant la récitation du mulamantra*. Dans le 
cas du prdsddamantra HAUM, les kala peuvent étre au nombre de 
seize: v. SPI, p. 186n., 216n. et Pl. VI. Ces kala, en dépit de leur 
nature phonique subtile ont des représentations graphiques conven- 
tionnelles, sur lesquelles voir YH 1.27-35 et YHDi ad loc. (pp. 41- 
53) décrivant la durée et la représentation des kala de HRIM. [A.P.] 

Voir aussi, pour le pranava*, Kir 3.23d selon KirV 3.23.33. Le 
nombre des kald est variable : trente-huit selon une recension en 
cent vers du Kalajiana*/Kalottara ; Ramakantha, dans son com- 
mentaire du SarK 22.8-9b, citant une demi-ligne du texte trés lar- 
gement perdu du Pauskara, en indique vingt-neuf cependant que 
dans son comm. du Kir 11.2-5b il en mentionne cing : akarokara- 
makarabindunadatmakakalapancakopeta[h| ... [D.G.] 

5. In the course of the description of the kaladhvan*, the TSB 
gives two sets of three kalas which are dtmakalas of Siva and Sakti 
(9.188-189). Those of Sakti are Siksma, Susiiksma and Amrtamrta 
and those of Siva are Vyapini, Vyomartpa* and Ananta*. [J.T.] 

6. A group of four or five labels — nivrtti*, pratistha*, vidya, 
santi* and, when there are five, santyatita* — which are so com- 
monly homologised with different things in the Saiva cosmos (e.g., 
with the five elements in SarK 8.6-7, with prakrti, bound souls, 
something undecipherable, and maya in the Nisvasa’s NaSi 4.2 
[fol. 36v]) that it can be difficult to know what they really designate 
(for various homologisations according to a number of sources see 
Planches III-VIII in SP3). It seems possible that they were origi- 
nally four Saktis/kalds of the Lord: thus in the Nisvasa’s GuSi 
(8.291-297, fol. 68v) they are the four principal Saktis of Sadasiva; 
in its NaSu (3.66-67, fol. 36v) they are the four kalds of God as 
bindu; in Kir 8.138c-139a they are four kalds in isvaratattva; in 
MatP vp 3.23ff. and Mrg vp 13.161ab and 166ff. they are worlds in 
bindu. In RT 86ff. they are characterised as five modes/activities 
of the subtle sound-matter bindu (binduvrttayah), each of which 
pervades a section of the cosmos: nivrtti corresponds to prthivi- 
tattva; pratistha to the tranche from water up to and including pra- 
krti; vidya to the tranche from purusatattva* up to and including 
maya; santi to vidyatattva*, isvaratattva, and sadasivatattva*; and 
Santyatitd to Sivatattva* (Cf. TA 11.8-9b). Indeed it is as labels for 
tranches of the universe that the five kalas commonly appear in 
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ritual contexts, because they thus constitute one of the six initiatory 
paths that lead through the cosmos to Siva (SvaSS 4.2): kaladhva 
ca padadhva ca varnddhva bhuvanatmakah | mantradtmakah ka- 
ladhva ca visaty ekam sivam padam ||. (See kaladhvan and kaladi- 
ksa.) The range of tattvas covered by the different kalds varies: the 
above are marginally different from the identifications given in 
Sark 8.3-4, which are different again from those in SvaSS 4. 

In the MVT (2.50-56) they are assigned the names dharika, 
apyayini, bodhini, utptyini and santa. 

7. A synonym of nivati. The use of the word in this sense may 
be based only on a single forced interpretation of a difficult pas- 
sage, Sadyojyotis’ commentary on SvaSS 2.9a, but the passage is 
influential (see KirV ad 4.23 and SiSam, T. 206, p. 95). [D.G.] 

8. A partir du sens de kala comme principe de détermination 
ou de finitude (en tant que l’un des kancuka) et du sens de partie 
ou portion (en tant qu’élément de la manifestation cosmique) — 
comme aussi sans doute en raison d’un des sens que le dhdatupatha 
donne a la racine verbale KAL —, des textes du Sivaisme non dua- 
liste, et notamment ceux marques par la Spanda-pratyabhiyfia, ont 
pris kala au sens de fonction(s) ou énergie(s) particuliéres, parcel- 
lisante(s) et obscurcissante(s), contribuant a l’apparition du monde 
manifesté et/ou a enfermer les étres vivants dans leur condition 
limitée. Ainsi Ksemaraja, dans le Spandanirnaya (ad SpK 45), 
commentant kalaviluptavibhavo gatah san, « sa gloire étant ruinée 
par le principe de limitation (ou par une force obscurcissante) », 
définit kala comme mayasaktih et Vinterpréte ensuite de plusieurs 
fagons et notamment comme désignant les déesses « Brahmi et les 
autres » présidant aux groupes de phonémes du sanskrit — kalabhir 
akaradivargadhisthayikabhir brahmyadibhih. De fagon analogue, 
Bhaskara (SSva 3.4) écrit : « les kala sont dits étre la capacité [ou 
la puissance] propre a chacun des fattva », tattvanam yat svasam- 
arthyam kalas tah parikirtitah. 

Mais kala peut s’appliquer a l’énergie divine supréme, dite 
alors parama kala (YH 1.36). [A.P.] 

[<t] 9. Eine Sakti Visnus. PausS (B) 22.32c-36 (= ParS 5.49- 
53b) zahlt sechzehn kalds auf: Vimala, Vimalata, Jhanasakti, Jnata, 
Prabhava, Prabhavata, Satya, Satyata, Nitya, Nityata, Prakasa, Pra- 
kasata, Ananta, Anantata, Anugrahasakti, Anugrahata. 
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In JayS 3.24a wird die sakti* brahmakala genannt. Nach AhS 
3.44-45 sind die bhitisakti* und die kriyadsakti kalas von Laksmi. 

10. Bezeichnung je einer der sechs gottlichen Eigenschaften 
jnana*, sakti, aisvarya*, bala*, virya* und tejas* (SatS [V] 
19.132a; LT 21.7ab, 22.14ab). [M.R.] 


kalagrasa, n.m. [A], engloutissement des kala ; swallowing of the 
kalas; Verschlingen der kalas. 

Il s’agit la d’une des spéculations et pratiques mystico-phone- 
tiques accompagnant le mantra S4UH. Abhinavagupta la décrit dans 
le PTV, p. 274. L’adepte doit, selon ce texte, imaginer que le pre- 
mier élément de S4UH, S sans voyelle d’appui (S anacka), est 
entouré des seize formes d’énergie, les kala (2)*, que sont les seize 
voyelles de 4* a visarga* et il doit jeter celles-ci dans son coeur 
(hrdaye ’ntar niksipet), c’est-a-dire les dissoudre en S, « comme on 
aspire de |’eau avec un tube ». S anacka, assimilé au brahman, est 
considéré comme la dix-septiéme kala, transcendante : grace a cet 
engloutissement, seule celle-ci, c’est-a-dire seul l’absolu divin, 
demeure dans le coeur du yogin. Voir PTV, trad. GNOLI 1985, note 
p. 304. [A.P.] 

— amakala, kalavyapti. 


kaladhya, n.nt. [A]. 

One of eight mantric forms of Siva taught in the Kalottara and 
Nisvasa traditions (Sark 19.2 ~ Ni MuSt 6.6 [fol. 21v] and DvikK 
15.2 [fol. 7v]): sakalam niskalam stinvam kaladhyam kham alankr- 
tam | ksapanam ca tathantastham kanthostvam castamam viduh ||. 
Ramakantha’s commentary on, e.g., Sark 19.6 (= Ni MuSt 6.10 
and DvikK 15.6) and AnantaSambhu’s commentary on SiSar 38 re- 
veal that these are very variously understood. [D.G.] 


kaladi|tattva|, n.nt. [A], [les niveaux] commengant par celui de la 
capacité limitée d’agir ; [levels] starting with that of limited agen- 
cy; [die Ebenen] beginnend mit der des beschrankten Handlungs- 
vermogens. 

The expression denotes all tattvas* from kala (1)* in the sense 
of limited agency (one of the five kaficukas*) down to Earth in the 
Saiva universe, i.e. comprising all the tattvas below Maya. It de- 
notes all the products of Maya, for these tattvas are derived from 
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it. The relation of these tattvas to Maya explains why they are also 
called madyeya*. See SP3, pp. 4f.; TA 9.171. [J.T.] 


kaladiksa, nf. [| A], initiation par la voie des kald ; initiation by 
[purifying the] kaldas; Initiation durch [die Reinigung der] kalds. 
One way of performing initiation which ultimately bestows lib- 
eration (nirvanadiksa*) 1s to purify five main levels of the universe 
in the initiand, the five kalas (6)* of the kaladhvan*, before uniting 
the initiand’s soul with Siva. Before the actual initiatory rite, a full 
day is taken up with various preliminaries (adhivasana*). In addi- 
tion to the ritual preparation of a mandala* etc., these rites include 
the kalanyasa, the placement of the five ka/ds on a thread, in 
which the initiand’s soul as well as his susumnda* are also installed. 
With the kalds present on it, this thread (pasasiutra*) symbolises 
the bonds (padsa*) of the bound soul (pasu*) at various levels of 
the universe. Next day, the thread is tied to the initiand’s sikha, and 
the purification of the kalas (kalasuddhi) starts from the lowest 
level, with nivrtti*, represented by the lowest part of the thread. 
For each kala in turn, the guru* imagines and ritually performs all 
the possible births of the initiand’s soul and his consumption of all 
possible karmans* there. The part of the thread which represents 
the kala purified is then cut off and burnt in the fire (the fire also 
being identified with Siva). After this purification, the guru ex- 
tracts the disciple’s soul from the fire and places it back onto the 
next part of the thread, which represents the next kala to be puri- 
fied. Each kala has a regent, who is invoked at the beginning and 
the end of their kalasuddhi. When all the five kalds are purified, 
the remaining part of the thread is cut off with the disciple’s sikha 
(sikhacheda*) and his soul is now ready for the union with Siva (v. 
s.v. yojanika), which is the concluding part of the initiation. For 
descriptions, see, e.g., SP3, pp. 1S58ff.; SvT patala 4. For a discus- 
sion see SP3, pp. xxxvuiff. While the kaladiksa seems to be the 
most often cited and described one in Saiddhantika manuals (see 
SP3, p. Xxxvil, mentioning, however, the various kinds of tattvadi- 
ksa* and the bhuvanadiksa*), initiation is also envisaged using the 
other adhvans*. Cf. TSB, ch. 9, which mentions all six kinds of 
initiation according to the six adhvans (see verses 148, 165, 184 
and 190), but describes only the varnadiksa* (148-164), the tattva- 
diksa (165-183) and briefly the kaladiksa (184-189). The PBY also 
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lists all six (fol. 146r, putting kala at the end of the list), while TA 
16.146 mentions initiation according to the padddhvan*, mantra- 
dhvan* and kalddhvan in addition to the tattvadhvan* and varnd- 
dhvan*, the latter two being described in detail. The SvT devotes 
its chapters 4 and 5 to the kaladiksa and the tattvadiksa respective- 
ly, and mentions the four others in 5.86-87. It seems that the 
various versions of the tattvadiksa and the varnadiksa were per- 
haps more favoured in non-saiddhantika texts (see also PBY, ch. 


33-38). [J.T.] 


kaladhvan, n.m. [©], chemin ou voie des kala ; the course or way 
of the kalas; der Weg der kalas. 

[ A] Le kaladhvan est une des six voies (sadadhvan*) concues 
comme suivies par la puissance créatrice (kala [6]*) divine dans la 
manifestation de l’univers. Le kaladhvan est en méme temps une 
des voies que l’adepte peut suivre, en la remontant jusqu’a sa 
source, pour aller vers l’union avec la divinité. Le Siddhanta décrit 
les cinq kala comme des divisions du bindu* (ou mahamaya*) qui 
est ce dont sont faits les mondes supérieurs. Les traditions Sivaites 
non dualistes y voient le fonctionnement de l’énergie fragmen- 
tatrice (kalasakti) divine qui par sa propre volonté crée |’infinie 
variété des formes du monde. Mais, méme si cette derniére vision 
du kaladhvan est plus cosmogonique que |’autre, dans les deux cas 
ce chemin est considéré surtout comme une voie qui, par paliers, 
mene du plan terrestre ordinaire au plan subtil puis au plan su- 
préme de I’énergie divine. C’est ainsi notamment qu’il joue un role 
dans la diksa*. 

Les kala formant le kaladhvan sont au nombre de cinq. Elles 
sont généralement énumérées en partant de la plus basse, la nivrtti- 
kala (v. s.v. nivrtti), qui correspond au fattva* de la terre. Puis 
vient la pratisthakala (v. s.v. pratistha), qui inclut les 24 tattva 
allant de Peau a la prakrti*; puis la vidydkala (v. s.v. vidya), 
rassemblant les sept tattva de purusa* a mayda* ; puis la santakala* 
avec les tattva de suddhyavidya*, isvara* et saddasiva* ; enfin la 
sdntatita (ou santyatita) kala (v. s.v. Santyatitad), correspondant a 
Sakti et Siva (ou au seul Siva si on inclut sakti* dans la kala 
précédente). Les kala couvrant |’ensemble de la manifestation, 
puisqu’on consideére qu’elle se répartit entre elles, et en étant les 
divisions les plus vastes, englobent, outre les tattva, les divisions 
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cosmiques plus petites que sont les « mondes » (bhuvana*) et elles 
sont mises en correspondance avec les formes de la parole que 
constituent les varna*, les mantras et les pada*. Ces cing groupes 
d’entités cosmiques ou métaphysiques, envisagées comme formant 
des voies, constituent avec les kala le sextuple chemin, le sad- 
adhvan (voir SP4, Pl. V a VIII, reésumant cette organisation. Voir 
aussi SvaSS 14.36 sqq., 4.2-31 et KMT 12.86 et 15.73). Quand les 
six adhvan* sont répartis en deux groupes, le kaladhvan est consi- 
déré comme relevant de la voie de l’espace (desddhvan*). 

Les noms des cinq kala peuvent s’expliquer par la nature des 
divisions cosmiques — les tattva — auxquelles elles correspondent : 
ainsi nivrtti, pour la plus basse, puisque c’est la que s’arréte le 
mouvement créateur de la force divine ; pratistha, pour la kala 
englobant le bloc central, stable si l’on veut, de la manifestation, et 
ainsi de suite jusqu’a « celle qui transcende la paix » (sdntatitd) 
qui est au plan de la supréme divinité, « ultra-quiescente » (v. TA 
11.8-35, o Abhinavagupta présente et justifie ce systeéme, en se 
référant notamment au MVT). Chacune des kala est en outre iden- 
tifiée avec un des cinq éléments (terre, eau, feu, air, Gkasa™*) en 
tant toutefois que ces éléments sont considérés comme des « sup- 
ports » (dharand*) universels du cosmos et non comme de simples 
tattva. 

Le kaladhvan en tant qu’il est le systéme le plus englobant de 
repartition des éléments du cosmos joue un réle important dans 
Vinitiation, notamment dans la nirvadnadiksa*, les cing kala étant 
censées découper le corps du disciple a initier comme elles décou- 
pent Punivers, la sdntvatitakald se trouvant au niveau de la téte et 
la nivrtti a celui des pieds. Le guru™*, lors de ce rite, installe de 
fagon étagée dans le corps du disciple a initier les cing kala, qui 
sont ensuite placées sur une cordelette, pour étre enfin « puri- 
fiées », le disciple étant alors prét pour l’union avec Siva. Sur ces 
rites (dont on trouve un expose détaillé dans la SP3, et des 
indications dans le TA 11 et 16) v. s.v. kalddiksd. [A.P.] 

[<4] In Vaisnava texts, kaladhvan refers to the six qualities 
(guna [3]*) of the godhead: jnana*, sakti, aisvarya*, bala*, virya* 
and tejas* (SatS [V] 19.131-132; LT 21.6-7b; VisS 15.62a). [M.R.] 

— kaladhvan. 


kalanyasa, n.m., v. s.v. kaladiksa. 
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kala(riipa)prakalpana, n.nt. [A], établissement des kala ; estab- 
lishment of the kalds; Auflegen der kalas. 

A rite included in the series of rites around the fire pit (kunda- 
samskaras*) in some manuals, such as Somasambhu’s and Agho- 
rasiva’s. The five kalds (6)* are to be distributed in the centre of 
the fire pit and the four directions, following the way in which the 
kalds are associated with the five faces of Siva. Thus, the highest, 
1.e. the santyatitakala, is placed in the centre, the santikala in the 
East, the vidyakalda in the South, the pratisthakala in the North and 
the nivrttikala in the West (v. s.v. sdntyatita, santi, vidya, pra- 
tistha, nivrtti), as AghorasSiva explains in his paddhati (p. 234) 
cited by BRUNNER in SP1, p. 235. Somasambhu (SP1, p. 35) pre- 
scribes the use of the Aavacamantra (v. s.v. kavaca [1]). [J.T.] 


kalavati, nf., v.s.v. kaladiksa. 


kalavyapti, nf | A], omnipénétration des kala ; pervasion of the 
kalas; Durchdringung der kalas. 

Selon Abhinavagupta (TA 3.137b-141), cette vyapti* est ex- 
posée dans le Trisirobhairavatantra, dont il cite trois stances, Jaya- 
ratha en mentionnant également des passages dans son comm. 
(TAV, vol. 2, pp. 141-143). Il y a vyapti des kald (2)* lorsque la 
kundalini* arrive, en montant, a son point supréme (parakundali- 
ni*) et qu’apparait alors, au point extréme (antakoti) de ce mouve- 
ment cosmique, la dix-septiéme kala, de nature ambrosiaque (c’est 
Vamrtakundalini, v. s.v. amrtakundali). A ce moment, toutes les 
énergies créatrices parcellisantes que sont les seize kala — les seize 
voyelles, de 4* a visarga*, en l’occurrence — se dissolvent en quel- 
que sorte dans cette kala supréme, qui est le brahman. Pour citer 
Jayaratha (id., p. 142), la kundalini « est alors tournée vers les 
modalités intérieures de |’existence. C’est la supréme kundalini, 
Conscience supréme reposant en elle-méme, c’est la dix-septiéme 
kala, pure Conscience nommée Ciel de Siva». Comme le dit le 
Trisirobhairavatantra, cité par Jayaratha, « c’est le support de toute 
chose, ce qui croit et fait croitre, subtil, demeurant en lui-méme. 
On l’appelle le brahman » (sivavyoma tu taj jnevam sarvadhara- 
tvalaksanam || brhattvam brmhakatvam ca stiksmam tac cantarvar- 
ti ca| param brahmeti tat proktam ... ||). Voir SILBURN/PADOUX 
1998, pp. 170-172. [A.P.] 

— varnaparamarsa. 


vei 


kalasuddhi 


kalasuddhi, nf, v.s.v. kaladiksa. 


kalpa, n.m. [0°]. 

[A] 1. “The manuscript of a text setting out the procedure for 
the propitiation of a Mantra” (this sense identified by SANDERSON 
2001, p. 13). See HC ucchvasa 3, p. 49; PBY 52; SvaSS 18.34 
[mistakenly 19.33 in SANDERSON 2001], 21.26, 21.35; SvT 4.498 
and 9.11f. and the SvTU thereon. [D.G.] 

2. As in non-tantric literature, this is commonly the variously 
reckoned and fabulously long period of time at the end of which 
total resorption of the created universe occurs. It is however occa- 
sionally found used as a synonym for yuga (e.g., KMT 20.4f.). 
[D.G.] 

In KMT 15, eight kalpas are the temporal cadre within which 
the eight matrs* exert their function. These mdtrs are said to be 
located in the region of the heart as the mdtrcakra* (see HEILIJGERS- 
SEELEN 1994, pp. 103f.), third of the pancacakra. [T.G.] 

3. The best of four grades of ash prepared for the a@gneyasnd- 
na*, the other three being, in descending order of excellence, anu- 
kalpa, upakalpa and akalpa (Pauskara and Brahmasambhupaddhati 
as cited in SPV,, pp. 18f. [and by Nirmalamani on the AP, p. 21]; 
Aj 19.77-86; PKam 3.43-44b). There is some variation in the de- 
tails, but in the first mentioned passage it is stipulated that dung 
from a cow or bull that is kapila or white should be caught while 
uttering the sadyojatamantra before it touches the ground, held 
aloft uttering the vamadevamantra, dried with the aghoramantra*, 
burnt with the tatpurusamantra and its ashes gathered up with the 
isanamantra (Vv. s.v. sadyojata, vamadeva, tatpurusa, isana). See 
also SP1, p. 32, n. 3, for other accounts. [D.G. ] 


kalpita, a. [A], [le maitre spirituel] formé ; one who has been 
[ritually] made [a guru]; der [rituell] bereitete [Lehrmeister]. 

C’est le maitre spirituel (Gcarya*, guru*) qui a recu selon les 
rites prescrits la consécration nommée dcaryabhiseka*, donc 
l’dcarya reconnu par toutes les Ecritures. Il est toutefois considéré 
par Abhinavagupta (TA 5.43), suivant en cela le Brahmayamala et 
autres Tantras, comme inférieur au maitre « non formé » (akalpi- 
ta*) ou «non formé-formé » (akalpitakalpaka) — sur lesquels v. 
s.v. akalpita. [A.P.] 
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kavaca, n.nt. [©], cuirasse ; cuirass; Brustpanzer. 

1. Celui des « Membres » (anga*) dune divinité, qui corres- 
pond a sa nature protectrice ou défensive. C’est aussi et en méme 
temps un mantra de ce méme nom, nommé également varman. II 
est décrit dans NT 2.31. [A.P.] Voir aussi ParS 6.32; PadS cp 
3.45c-76a. [M.R.] 

[A] C’est essentiellement sous cette forme, de parole ou de 
puissance (d’angamantra*), que kavaca apparait dans la pratique 
rituelle, oi il accomplit plusieurs actions protectrices. II sert ainsi a 
encercler, pour les protéger, une aire rituelle, un récipient, etc. 
(voir par ex. SP1 III.33, p. 133, ou III.39a, p. 141 ; ou, pour le sa- 
kalikarana*, pp. 324 sq., ou il assure la « fermeture des quartiers » 
— digbandhana*, etc.). Son énoncé peut accompagner |’exécution 
d’autres rites : aspersion, purification, oblation (SP1 IV.3b, p. 233 ; 
SP4, pp. 144, 204, 278, etc.). La forme Sivaite de ce mantra est habi- 
tuellement om kavacaya hum (ou parfois om kavacdya svaha). |A.P.| 

Voir aussi VsikhT 343b ; SvaSS 14.19 sq. ; Sark 2.2 sq. ; MatP 
vp 7.27 sq.; SVT 3.110c sq. ; TSB 7.65 sq. ; MVT 8.19 ; KMT 7.31 
sq. ; KKKA, fol. 3v3. [J.T.] 

[Xt] Fur die visuelle Gestalt des kavacamantra siehe JayS 
13.134c-136b, zu den Vorschriften fiir seine Verehrung JayS 
28.70c-98b, fiir seine Anwendung zum Zwecke des Schuizes, v.a. 
beim avagunthana* s. z.B. JayS 11.7ab; PausS (B) 27.471d; ParS 
3.33ab. [M.R., M.C.-D.] 

[A] 2. Un kavaca (ou varman) est aussi une formule protec- 
trice a usage magique. Voir par ex. TBhS, ch. 10, pp. 364-402) qui 
décrit ainsi, en se référant au Rudrayamala, diverses formes d’un 
long « Tarakavaca ». Mais l’usage de formules magiques et d’amu- 
lettes n’est pas que tantrique : il va de la période védique a nos 
jours. [A.P.] 

Pour les significations diverses de kavaca voir aussi KOOI 
1983. [M.R.] 

— anganyasa, astra, kavacaprakara, netra, sikhd, Siras. 


kavacaprakara, n.m. [©], rempart fait de kavaca ; wall made with 
the kavaca; durch kavaca(s) [gebildeter] Wall. 

[ A] Ein kleiner Wall aus verschiedenen K6rnern (bija), der mit 
dem kavacamantra (v. s.v. kavaca [1]) besprochen wird (s. Mrg cp 
1.101c-102b und Komm.). Er dient zum Schutz des Ortes (v. s.v. 
ksetra [1]), an dem der sadhaka* \ebt. 
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[Xt] Der Begriff ist in den Samhitas nicht belegt, die Vorstel- 
lung selbst jedoch schon: Durch das Einkreisen (avagunthana*) 
mithilfe des kKavacamantra wird ein Platz geistig von einem Wall 
(prakara*) umgeben (JayS 11.7ab [~ LT 35.59cd], 28.90cd). [M.R. ] 

— ksetraparigraha. 


kavacamantra, n.m. ou nt., V. 8.v. kavaca. 


kavitva, n.nt., kavita, nf. [©], talent poétique ; poetic skill; dichte- 
rische Begabung. 

[ A] Pouvoir surnaturel de création poétique ou littéraire, ou 
méme, plus généralement don surnaturel d’éloquence et de scien- 
ce. Il ne se trouve pas dans la liste courante des huit siddhi*. La 
fagon de l’acquérir (par un culte de la déesse Para) est décrite dans 
le 12° chapitre (kavitvasddhana) de la version bréve éditée par 
TORZSOK du SYM, ou cette siddhi est censée donner les pouvoirs 
les plus divers. kavitva est le 5° des six signes (cihna*) de la 
possession du dévot par la puissance de Rudra (rudrasaktisamdave- 
sa) énumérés dans le MVT (2.16). Il est mentionné dans le KJN 
7.21. Le SST 3.18.14 sq. cite kavitdé parmi d’autres siddhi. Ce 
Tantra mentionne également parmi ces pouvoirs (3.15.18) vagvi- 
bhuti, le pouvoir de la parole, montrant ainsi l’importance accordée 
a l’art non seulement de s’exprimer, mais de s’imposer grace a 
expression littéraire-poétique et, surtout, magique. [A.P. ] 

[<4] Zum Dichter, gelehrt oder erfolgreich in der Debatte wird 
der sadhaka* nach dem Meistern des Mantra der Vagisvari*; eben- 
so kann er auch anderen zu einer dichterischen Begabung oder 
einem gelehrten Sprachstil verhelfen (JayS 32.44c-62b). [M.R.] 


kasila, nf, v. s.v. kurmasila. 


kakakrama, n.m. | A], la méthode du corbeau ; the procedure of 
the crow; die Verfahrensweise der Krahe. 

The SST 2, ch. 28, on the cult of the goddess Dhiimavati, 
whose complexion is dark as smoke, and on whose chariot stands a 
crow, prescribes that the adept should use the “procedure of the 
crow’, during which the adept is to make his mind like that of a 
crow (svacittam kakavat krtva ... — id. 2.28.7). See GOUDRIAAN 
1978, p. 363. [A.P.] 
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kakacancu, n-f., v. 8.v. kakacancuputa. 


kakacancuputa, n.m. {| A], creux du bec du corbeau ; hollow of the 
crow’s beak; Innenraum eines Krahenschnabels. 

mudra* faciale qui se fait en avangant les levres comme un bec 
d’oiseau (ou comme pour un baiser — cumba*) en émettant un son 
sifflant. Elle est mentionnée par Abhinavagupta au chapitre 3.169 
du TA en se référant au Kulagahvaratantra, et décrite au chapitre 
32.47b-48 (ou il se référerait selon Jayaratha au Kamikagama), 
ainsi que dans le PTV, p. 274, et la PTLv, p. 12. Elle y apparait 
comme un élément de la khecarimudra* décrite par le Kamika, 
mais essentiellement comme une pratique mentale yogique ou la 
posture faciale accompagne Il’aperception directe (saksdat), par le 
yogin, de la réalité supréme (param tattvam), au point central 
(madhyadhaman*) ou s’immobilisent les souffles prana* et apa- 
na*, Dans ses deux comm. de la Paratrimsika, Abhinavagupta 
identifie la sifflante sans voyelle d’appui (S anacka) émise dans 
cette mudrd au S du mantra SAUH lequel, dans les spéculations sur 
ce mantra, est considéré comme symbolisant l’absolu ou la totalité 
en tant qu’inhérente a la divinité. C’est cette réalisation de la réa- 
lité supréme qui fait que le yogin devient khagdmin (dit le TA 
32.48b). Ces points, et quelques autres, sont mentionnés dans le 
PTV et la PTLv et explicités par Jayaratha dans son comm. du TA 
(vol. 12, p. 326). Voir PTLv, trad. PADOUX 1975, note 210, ou trad. 
GNOLI 1965, note, p. 69. [A.P.] 

— kakicancu, visatattva. 


kakicancu, nf. | A], bec de corbeau femelle ; female crow’s beak; 
Schnabel einer weiblichen Krahe. 

Le Todalatantra, consacré pour l’essentiel aux dix Mahavidya 
(dont une, Dhtimavati, est accompagnée d’un corbeau), décrit 
dans son 10° chapitre (1-3) une kakicancu mahadmudrda. C’est une 
mudra* faciale qui se fait en retournant la langue tout en aspirant 
vivement l’air et qui donne des pouvoirs surnaturels — donc ana- 
logue a la précédente. [A.P. ] 


kancikaudanadi, n.nt. | A], la bouillie de riz aigre, etc. ; sour rice 
gruel and so forth; saurer Reisbrei und die ubrigen. 

Expression abrégée pour désigner les huit produits, toujours 
énuméreés a partir de Adficikaudana, dont il faut, dans cet ordre, 
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frotter (nimarjana*) le corps du disciple qui va étre consacré 
comme dacarya* (dcaryabhiseka*). Ces huit produits sont: de la 
bouillie de riz aigre, de la terre (mrd*), des cendres (bhasman*), de 
Vherbe durva, des boulettes de bouse de vache (gomayagolaka), de 
la moutarde blanche (siddhartha), du lait caillé (dadhi) et de eau 
(toya). Voir SP3, pp. 470-477, avec des notes explicatives se réfe- 
rant aux textes décrivant la lustration du disciple et traitant des 
substances utilisées : UKam, SvT, ISP, etc. [A.P.] 


kadi, a. ou n.nt. [A], commengant par K4 ; beginning by K4; begin- 
nend mit K4. 

1. L’expression kdadi (ou kadya) peut servir a désigner un crane 
humain (kapdala*). V. ainsi Kadyabhairava utilisé comme synony- 
me de Kapalabhairava (BLOM 1989, p. 22), ou PTV, p. 43, ou kadi- 
dharikah est employé au sens de kapdaladharikah. [J.T.] 

2. Une division en kddi et hadi* s’appliquerait aux Tantras se- 
lon que la divinité principale y est la Déesse, Kali* (donc kadi), ou 
Siva (hadi, puisque Hara est un nom de Siva), les Tantras de 
Vespéce kadi pouvant d’ailleurs avoir pour divinité principale 
d’autres formes de la Déesse, Kubjika, par exemple. V. sur ce 
point GOUDRIAAN/GUPTA 1981, p. 55, qui cite a cette occasion no- 
tamment le Manthanabhairavatantra. 

3. Désignation de la forme commengant par KA* de la sri- 
vidya*, le mulamantra* de la déesse Tripurasundari, le premier Ai- 
ta* en étant donné comme K4 E/ LA HRIM, donc commengant par 
KA ; la tradition adoptant cette forme étant elle-méme dite kadima- 
ta*. C’est cette forme de la svividyad que donne le VM/NSA (1.94- 
96/1.111-112) et que suivent donc Jayaratha et Vidyananda dans 
leur comm. de ce texte. Elle s’oppose a la forme en hadi de la sri- 
vidya, ou le premier Auta commence par HA*. V. PADOUX 1994, 
introd., pp. 69 sq. [A.P.] 


kadimata, n.nt. | A], la tradition de kdadi ; the kdadi-tradition; kadi- 
Tradition. 
V.s.v. kadi (3). 


kanana, n.nt. [| A], bois, forét ; wood; Wald. 

One of the resorts of the sadhaka* during his vidyavrata*; ex- 
plained as “that which leads towards the end of the body” (i.e. the 
dvadasanta*): ka* (= sarira) + ante + nayate; KMT 25.66f. The 
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author of the KMT offers to the tantric yogin esoteric information 
about the connection between possible external places of his resi- 
dence (a “wood”, etc.) and internal yogic realisations (KMT 
25.46ff.). [T.G.] 

The passage in the KMT is borrowed from TSB 15.38-39. The 
TSB appears to state that there are two eyes at the end of the body 
and that he who is established there shall see the world made of 
speech. There may be an allusion here to a practice whose purpose 
is similar to that of the kavitvasadhana (v. s.v. kavitva), which acti- 
vates one’s rhetorical skills and implies mastery of all sounds. [J.T.] 

— udyana, ekalinga, ekavrksa, kupa, grha, gramarathya, ca- 
tuspatha (2), tripatha, devakula, naditira, nadisamgama, parvata- 
gra, mahodadhitata, rajagrha, smasana, sanda. 


kantadeha, n.m. | A], celui qui posséde un beau corps ; he who has 
a beautiful body; der einen schonen Korper besitzt. 

According to SvT 15.3a, it denotes a person who has received 
the preliminary initiation (samayadiksa*). [J.T.] 

— samayin. 


kap4la, a. oun.m. [0]. 

1. V. s.v. kapalika. 

2. [54] Ein Kranz aus Totenschadeln, eine der Waffen (astra), 
die aus der Brust Sudarsanas* hervorgeht (AhS 30.26d, 34.53c-55b 
[Aapala mantra], 40.27ab). [M.R.] 


kapdlika, n.m. [©], ascéte porteur d’un crane ; skull-bearing ascet- 
ic; Asket, der einen Totenschadel tragt. 

[ A] kapdlikas are ascetics of the tradition of the bhairavatan- 
tras* (and of the Lakula*) who carry a skull-bowl (kapdla*) and a 
skull-staff (khatvanga [1]*), their observance being that of the 
skull (kapalavrata*). Wearing human bone ornaments, they per- 
form worship at night in cremation grounds. 

kapdlikas, as typical Tantric ascetics, are described in various 
literary sources. In Anandagiri’s Samkaravijaya or in Vidyaranya’s 
Sankaradigvijaya, for instance, and in a number of Sanskrit plays. 
On the subject, see SANDERSON 1988, pp. 668-672, and LORENZEN 
1991, passim. [A.P.] 
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Mrg cp 112-114 describes how a saiddhdntika saiva should be 
ritually purified after being in contact with a kapdlika. [J.T.] 

Much of the surviving fragment of the NiSC describes crema- 
tion-ground practices and the work may therefore be a Kapalika 
scripture (information supplied by SOMADEVA VASUDEVA); but of 
course many Tantras teach practices that belong to the culture of 
the cremation-ground. Even some Siddhantatantras do so, such as 
the Ni (GuSit 3). GuSt 3.60-64 (fol. 49v) describes homa* into the 
mouth of a corpse for attaining longevity. The Ni is also an un- 
parallelled source for information about pre-tantric cremation- 
ground practices of the Atimarga* (see the /okatitavrata described 
at the end of NiMukh, ch. 4, from fol. 17v). It is with pre- or non- 
tantric Kapalikas of the Atimarga that the avesavdda (the doctrine 
that the properties of God enter into and “possess” the soul in 
liberation) is associated (see s.v. gunasamkranti). [D.G.] 

[Xt] Nach PadS jp 1.53 lie Narayana Rudra die Kapala-, die 
Suddhagaiva- und die Pasupata*-Lehre verfassen, um die Welten 
zu verwirren. [M.R.] 


kapilasnana, n.nt. | A], le bain Kapila ; Kapila bath; Kapila-Bad. 

The AP (p. 19) prescribes this way of purification as a 
substitute for a full bath with water. It involves a partial bath and 
the rubbing of the unwashed parts of the body with a wet cloth. 
The ritual purification is performed with the recitation of the astra- 
mantra* ending with HUM PHAT while visualising that the fire 
coming from the big toe of the right foot burns up all impurities 
(dahana*). This is followed by the visualisation of nectar flowing 
from the sakti* or kutila*, accompanied by the recitation of the 
samhitamantra*. Summary of the citation given by BRUNNER in 
SP1, pp. 28-30. [J.T.] 


kamakala, nf. | A}. 

La notion parait se trouver dans le KJN 7.32, et 14.92c-94 ou 
les Yogini divinisées se dissolvent dans un « khecaricakra »* ou 
est produit de l’amrta* qui est la réalité méme du kula* et dont la 
nature est kamakalad (amrtam kaulasadbhavam ... kamakalatma- 
kam). Voir aussi KuU 21.2 ot kamakala « orne » le bija* de Bhu- 
vanesvari. 
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C’est une des conceptions de base de la tradition de Tripura- 
sundari, ou Srividya*. Kama et Kala sont Siva et Sakti et donc leur 
union est kamakala. Cette union est symbolisée par un diagramme 
en principe secret formé par deux triangles inversés superposés 
ayant un bindu* sur trois de leur pointes. Comme l’indique le VM 
1.165-167, cela donne une représentation diagrammatique de la 
Déesse (unie a Siva), ot le bindu supérieur forme son visage ou sa 
bouche (vaktra*), les deux bindu latéraux, ses seins, celui du bas, 
sur la pointe inférieure du triangle, étant sa « bouche inférieure » 
(adhovaktra*), c’est-a-dire son sexe. A cet endroit se trouve en 
outre le visarga*, l’émission cosmique. C’est la, dit le VM, ce que 
lon nomme kadmakalariipam aksaram, V aksara ou V’immortel sous 
la forme de la kamakala, que l’adepte doit se représenter comme 
présente dans son corps. Le YH et le KK V de Punyananda, textes 
plus récents que le VM, ajoutent, placée verticalement dans la 
portion centrale des deux triangles, la lettre 7* en écriture devana- 
gari qui représente la kundalini* s’élevant par l’union de Siva et 
Sakti et allant du phonéme H4* (dont le visarga est considéré 
comme la moitié), en bas, au phoneme 4*, en haut, parcourant 
ainsi toute la création dans le sens de la résorption. Le VM ne 
mentionne pas cette lettre, mais il décrit (id 1.8) la Déesse comme 
manifestation de l’aksara qu’est la lettre 7 (tam ikaraksaroddha- 
ram ... mahddevim). Le KKV de Punyananda, avec le comm. de 
Natananandanatha, montre et explique la nature et le role émana- 
teur et « résorbateur » du cosmos de la kamakala: voir ce texte 
ainsi que sa traduction anglaise par AVALON 1953b. Voir aussi le 
YH trad. PADOUX 1994, pp. 201-203. 

Pour une interprétation mettant |’accent sur |’aspect de pratique 
sexuelle de la kamakala, voir WHITE 1998 et 2003. [A.P.] 


kamakalaksara, n.nt. { A], la lettre ou la syllabe de la kamakala ; 
the kamakala letter or syllable; der Buchstabe oder die Silbe kama- 
kala. 

Amrtananda (YHDt1, p. 371, ad YH 3.183b-184a) nomme ka- 
makalaksara \e phoneme 7* du HARIM de la srividya* lors de la 
réalisation du nadivisuva* au cours du japa* par lequel se termine 
la puja*. Le NSA/VM 1.166 (NSA 1.186) prescrit une méditation 
identifiante (nijadeham vicintayet) de la syllabe qui est la kamaka- 
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la (kamakalaripam aksaram), laquelle, dit Vidyananda dans son 
comm. ad loc., est, pour le Vamakesvarasastra, la lettre 7 (ikaram). 
Quant a la graphie de /, son tracé dans le diagramme de la kamaka- 
la parait étre celui de |’écriture devanagari, mais il pourrait étre fait 
de trois points, ce qui est, dit Bhaskararaya dans le Setubandha ad 
VM 1.8, le point de vue des Kashmiriens (evam ahuh kasmirah) 
pour qui / est binduvisargdtma, symbolisant ainsi la fusion (sa@ma- 
rasya*) de Siva et Sakti: cette indication est tardive, mais elle 
mérite peut-étre cependant d’étre citée ici — la graphie de / en trois 
points, elle, est ancienne : c’est celle de l’écriture brahmi. [A.P.] 


kamatattva, n.nt. | A |, la réalité du désir ; the true nature of desire; 
das Wesen des Begehrens. 

1. Le TA 3.146-148a, dans l’exposé de |’émanation phonéma- 
tique (varnaparamarsa*), désigne ainsi le visarga* (phoneme avec 
lequel est mis univers), qui est, dit-il, « la portion non mani- 
festée — on pourrait aussi dire |’élément dynamique non manifeste 
— de HA » (avyaktahakalda). Citant le Kulagahvaratantra, il précise 
que c’est « le son pur présent dans la gorge de la femme aimée » et 
qui est spontanément émis par elle pendant l’union sexuelle — d’ou 
Vappellation de kamatattva. Si, dit ce Tantra, le yogin concentre sa 
pensée sur ce son, il devient maitre de lunivers. Subtil, non 
soumis a une volonté humaine, ce son représente en effet la Parole 
a son plan le plus haut et dans son moment cosmique créateur. 
C’est pour cela qu’il peut donner un pouvoir surnaturel. Jayaratha 
glose et explique cette pratique sexuelle dans son commentaire 
(TAV, vol. 2, pp. 148-151). Il remarque notamment que bien 
qu’étant de nature subtile, puisque c’est un son « non frappé » 
(anahatadhvani), il peut, en s’enflant quelque peu (kimcid ucchi- 
natapattya), former le son haha : \’ expiration devient audible. Voir 
PADOUX 1990, pp. 282-284, et SILBURN/PADOUX 1998, p. 173. 

2. Dans le MVV 1.281, Abhinavagupta souligne l’importance 
du désir, kama, pour homme, qui est étre de désir (Admi). Et 
comme |’étre humain désire dominer le monde, celui-ci est la réali- 
té du désir (kamatattva) : ce qui est réellement désiré — visvam sa- 
dhayate kami kamatattvam idam yatah. [A.P.] 

— visatattva. 
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kamabija, n.nt. [©], 1. germe phonique de Kama ; phonic germ of 
Kama; Keim[mantra] des Kama; — 2. germe phonique [menant a la 
réalisation] du désir ; wish-fulfilling phonic germ; Wunsch-Keim- 
[mantra]. 

1. Nom donné au phoneme K4* dans divers textes, par ex. dans 
le comm. de Raghavabhatta au ST 7.3-44, ot le kamabija KA sert a 
former les bija* KLAM et KLIM, ou dans la Tripuratapini Upanisad 
1.7, qui précise : kamah kakaram vyapnoti. 

Désigne le bija KLiv dans KPur 59.57 ; [A.P.] désignerait HZiv 
(?) dans PadS cp 30.167cd, 27.369c, 31.222c. 

[Xt] 2. Keim[mantra], der zur Erfiillung eines Wunsches ange- 
wandt wird. In ParS 6 werden verschiedene bijas fir verschiedene 
Winsche gelehrt (ftir den Begriff kamabija selbst s. ParS 6.57d). 
In LT 26.26-30b wird das bija KLiM zur Erlangung von Wiunschen 
im allgemeinen genannt. [M.R. ] 


kamaraja, n.m. [A]. 

Nom du deuxieme bija* (ou kuta*) de la srividya*, dont la 
forme habituelle est H4 S4 KA HA LA HRIM. Voir NSA 1.111-113; 
YHDi, p. 132. 

Le 11° chapitre du STC de Pirnanandagiri (16° siécle) donne 
des formes différentes de ce kita. [A.P.] 

— kadi, hadi. 


kamaripa, n.pr.nt. [A]. 

Nom d’un pitha* parfois aussi nommé Kamagiri, Kamapitha, 
ou Kamakhya*. On le trouve déja mentionné dans le TSB (16.63 
and 88) et KuS, ch. 15. [J.T.] C’est un des quatre grands pitha des 
traditions kaula. Dans celles de Kubjika (v. par ex. KMT 1.81, 
2.89-90, etc.) et de Tripurasundari (v. YH 3.37), il est générale- 
ment nommeé en premier, comme étant le plus important (méme si 
parfois, quant a l’importance, l’oddivana* lui est préféré). Abhina- 
vagupta, citant le Nisisamcaratantra dans le TA 15.84, place ce 
pitha a Vorigine des autres. Géographiquement, il est situé en 
Assam, pres de Gauhati, au temple de Kamakhya, ou: est censée 
étre tombée la yoni* de la Déesse. 

Les quatre principaux pitha Sivaites sont parfois désignés par 
leur seule premiere syllabe : ka, pu (pour purnagiri*), ja (pour jd- 
landhara*) et o (ainsi YH 1.41). Voir SIRCAR 1948. [A.P.] 
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kamaksara, n.nt. [A]. 
_ Nom donne au phoneme 4* dans la kamakala*, ou Kama est 
Siva et 4. Voir YH, trad. PADOUX 1994, note, p. 202. [A.P.] 


kamakhya, n.pr.nt., kamakhya, n.prf. | A |. 

Syn. de Kamaripa*. Au féminin, kamakhya ou kamakhydyoni 
désignerait la yoni* de la Déesse, venérée notamment au pitha* de 
Kamakhya/Kamaritipa. Voir par ex. le MCAT 1.13, 1.34, ot I’a- 
depte doit se rendre kamakhyayonimandale. [A.P.] 


kamya, a. [©], optionnel, fait dans un but intéressé ; undertaken to 
attain desires; zur Erfullung eines Wunsches durchgefuhrt. 

This adjective is applied to rites and religious activities that are 
undertaken optionally and for the attainment of some benefit. It 
belongs to a once Mimamsaka but now pervasive fourfold catego- 
risation of ritual into nitya*, that which is regularly obligatory (e.g., 
sandhyopasana*, daily worship); naimittika*, that which is obliga- 
tory but enjoined on particular occasions (e.g., diksa*); kamya; and 
nisiddha, that which is forbidden. A famous verse of Kumarila’s 
SV (sambandhaksepaparihara 110) giving the classification is fre- 
quently cited in Saiva sources (e.g., KirV 1.14.18-19 and NarPP ad 
3.84) and it is even attributed to the Diptatantra (in Madhyarjuna- 
Siva’s Siddhantadipika): nityanaimittike kuryat pratyavdyajihasa- 
ya | moksarthi na pravarteta tatra kamyanisiddhayoh || “If one de- 
sires liberation, one should not engage in motivated (Aamya) [rites] 
or forbidden acts. One should perform [only] one’s regular and 
incidental [duties. But one should do so not in view of any reward 
but simply] to avoid the negative consequences [of failing to per- 
form them].” (Translation of SANDERSON, quoted from GOODALL 
1998, p. 192; for order of verse-halves see ibid.) Other overlapping 
Saiva classifications are those into santika*, paustika* and abhica- 
rika [see abhicaruka* in addenda] and, more fundamentally, that 
into activities undertaken for bhukti* (also bhoga, siddhi*) and 
those undertaken for mukti*. But the Mimamsaka attitude appears 
to have influenced Ramakantha — note, for instance, that he asserts 
the superiority of the Saiddhantika srotas* over the texts of the 
other five streams on the grounds that the others were concerned 
principally with the attainment of siddhis (KirV 1.10.10-11), Le. 
with kamya, whereas the Siddhanta he held (not entirely justifia- 
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bly) to be devoted to the attainment of liberation — and the Mi- 
mamsaka classification had evidently entered the Saiddhantika tra- 
dition before him (see, e.g., Mrg Ap 3.49; ParT 6.79; RT 7 and 317; 
vrtti on Mrg kp 6.37-40b and before 6.41c-43). And it was clearly 
of some importance for authors of the tradition later than him: 
note, for instance, that Somasambhu and his commentator Triloca- 
na discuss which of the Mimamsaka categories pavitra* belongs 
to, deciding against prdyascitta* and in favour of naimittika on the 
authority of the Mohacidottara (SP2, pp. 14-17), and BRUNNER 
records and discusses doubts about the status of pratistha* in SP4, 
pp. 1-iv (note also SP3 samayadiksa 10, p. 11). Note also that it is 
the basis for the organisation of the SiSe (1.13). In the later scrip- 
tures that are devoted to prescribing temple rituals, the classifica- 
tion of utsavas* into nitya, naimittika and kamya is ubiquitous 
both in the Saiva and in the Paficaratra tradition (see DBPai, vol. 
2, pp. 12f., s.v. utsava). [D.G.] 

[Xt] Neben den drei Kategorien nitya, naimittika und kamya 
(z.B. ParS 27.2) findet man in den Paficaratra-Samhitas haufig 
noch prdayascitta als vierte Kategorie (z.B. NaS 11.80; ParS 1.110). 
Die Listen von kdmya-Riten variieren (fiir ein Beispiel siehe JayS 
14.76c-78b); haufig werden sdntika, paustika und apydyana* ge- 
nannt (z.B. ParS 12.593-595). Die Unterscheidung von Riten zum 
Zwecke von bhukti und mukti ist in den Samhitas ebenfalls zu 
finden. [M.R.] 


kamyamantra, n.m. | A). 
Mantra to attain a particular goal. Syn. of sadhyamantra*. [J.T.] 


kamya-|maha-|utsava, n.m., Vv. 8.v. mahotsava. 


kayapitha, n.nt. [A]. 

Dans le TA 29.15 cette expression désigne la téte ou plus exac- 
tement le crane servant de support au culte secret de Kula. Adyapi- 
tham svam parakiyam va sirah, explique Jayaratha (id., vol. 11, p. 
15), qui cite 4 ce propos un Tantra disant que la téte est le récep- 
tacle de toutes les divinités : sarvasam devatandm tu adharah sira 
isyate. Le TA précise plus loin (29.26) que ce crane peut étre rem- 
placé par une noix de coco. [A.P.] 

— tira, munda. 
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karana, n.nt. [| A], cause ; cause; Ursache. 

1. In the Siddhanta, these are the five deities Brahma, Visnu, 
Rudra, ISvara, and Sadasiva. They are the overlords of the five 
kala (6)*, and so of the entire tattvakrama* divided up (variously 
by different texts) into five tranches (ParT 14.75-76; see also SP1, 
Pl. VI). In the body of the practitioner they have their seats in the 
five granthis* that are located along the course of the breath (ca- 
ra*), Brahma being in the heart, Visnu in the throat, Rudra in the 
palate, Isvara between the brows, and Sadasiva at the tip of the 
nose (SarK 23.9c-12b; Kir 58.32-45 [for the first four]; ParT 
14.73c-74). Thus Sark 23.10c-lle: brahmano hrdayam sthanam 
kanthe visnuh samasritah || talumadhye sthito rudro lalatastho ma- 
hesvarah | ndsagre tu sivam vidydt. The position of the last is 
problematic, and BHATT’s edition has actually adopted the reading 
nddante in place of ndsagre; but VASUDEVA has shown that this is 
mistaken, and it is nasagre that we find in the identical passage in 
one of the shorter recensions, the DviK; nevertheless Aghorasiva 
in his commentary thereon (DviKV, T. 176, pp. 45f., and Trivan- 
drum, ms. 4509, fol. 29v) is at pains to identify this with the 
brahmarandhra”*, the fifth in the list of the five principal granthis 
along the course of the breath according to a widespread list found, 
for instance, in SP1 III.13 (p. 109). Another candidate for the 
uppermost granthi in this sequence and therefore the seat of the 
KaranesSa Sadasiva is the dvddasanta*, a point twelve finger- 
breadths beyond the body (which is sometimes the brahmaran- 
dhra, e.g., in SVT 4.346-347, but about the place from which and 
the direction in which these finger-breadths are measured there is 
some early confusion [see again VASUDEVA 2000, pp. 217-219]). 

For in the context of bhutasuddhi* the Karanesvaras are 
homologised with the five elements and are thus included in the 
dharanas* for each of the elements (see, e.g., AP, pp. 57f.) and the 
loci of those five dharands, according to Ramakantha, himself 
quoting from an earlier paddhati, ad SarK 2.2ab, are the heart, 
throat, palate, eyebrows and the dvddasanta. See also SP3, pp. 
381-394 and Planches XI-XIII, (comparing the SvT, SP and Prasa- 
dacandrika), where the context is the enunciation (uccara*) of the 
mulamantra*. Note that the label kadrana (or karanesvara) appears 
almost never to be applied to these deities in the Tantras of the 
early Siddhanta (the one exception being in Mrg kp 8.202), and it 
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may have entered the Saiddhantika paddhati-tradition from the 
SvT, perhaps along with additional kdrana deities above the group 
of five (see SP3, pp. 366-369). 

The five kadrana deities are also homologised with the eight 
constituents of the puryastaka* (SarK 17.4-6; Mrg kp 8.140-141), 
and this, as BRUNNER remarks (1985, p. 282, n. 6), may well be 
archaic, for not only is the puryastaka itself a problematic archa- 
ism for Ramakantha (see commentary on Sark 17.4c-5b), but the 
order of constituents is anomalous (SP3, p. 325, n. 365) and con- 
sistently the same in the sources that give it (see also SP3, pp. 284- 
290). [D.G.] 

SvT 11.19ff. gives another set of five deities as the five kara- 
nas, identified with Brahma, etc.: Anasrita, Anatha, Ananta*, Vyo- 
marupin and Vyapin (see also SvVTU on 11.18). However, SvT 
11.48ff. lists a set of only three karanas, homologised with Brah- 
ma, Visnu and Siva; mayatattva*, vidydtattva*, and sivatattva*; 
Raudri*, Vama* and Jyestha*; jnana*, kriva*, and iccha* (see also 
s.v. jnanasakti, krivasakti, icchasakti), etc. See also SvT 12.161 ff. 
The TSB 9.458 speaks about six kadranas in the context of varnas*, 
which reach up to the level of samandad* and are to be abandoned by 
the practitioner in order to attain dissolution (/aya*) in the seventh 
state. [J.T.] 

2. karana is one of the terms used in a number of texts to mean 
wine or alcohol, especially when used in ritual. See YonT 1.16c or 
YH 3.111b and YHD?i ad loc., p. 303: kdranam nama hetudravyam, 
where Amrtananda gives as synonym another word of the same 
usual meaning: hetu*, which is also frequently used to mean 
alcohol/wine. [A.P.] 

— vamamrta, sura. 

3. As a name of Siva, this is perhaps a usage adopted from 
Pasupatas* (SvaSS 3.3; RauSS 1.5 and 10.44; Kir 6.1; ParT 3.2 
and 6.5 [in these last three instances it is a masculine noun]; MatP 
vp 14.11, 23.74, etc.). [D.G.] See also SvT 11.2-3, explaining it as 
nimittakarana. [J.T.] 

4. karana is one of the main topics (padarthas*) in the Pauska- 
ragama cited by Bhatta Ramakantha in his commentary to the 
Sark 1.3. The text in fact speaks of kdranam tannivrttau, 1.e. the 
reason for stopping that (i.e. bondage [pasa*] binding the bound 
soul). Ramakantha explains that this element refers to acts such as 
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initiation, which are the means of liberation. This padartha of the 
Pauskaragama corresponds to the one called updya* in the MatP 
vp 2.20-21, which is said to be the cause of taking someone out of 
this world of transmigration (samsaroddharakaranam). [J.T.] 


karanesvara, n.m., Vv. 8.v. kdrana (1). 
karayitr, n.m., Vv. 8.v. kartr. 


karuka, n.m. [A]. 

A Pasupata* or Lakula* sect, mentioned several times in bhai- 
ravatantras* and by Abhinavagupta as inferior to tantric Saivas; 
none of their texts seems to have survived. They are referred to in 
SvT 11.71 ff. where they are said to be at the level of mayatattva* 
when liberated; SYM 1.18 mentions them together with pramdna- 
pasupatas, whose initiation is not appropriate in the system of the 
SYM (accepting DIWAKAR ACHARYA’S emendation of karaka to 
karuka in the text, personal communication), and TA 13.305 also 
notes that they remain bound souls from the point of view of bhai- 
ravatantras. Ksemaraja’s commentary suggests that the founder of 
the sect was a disciple of Lakulesa, just as Musulendra was. [J.T.] 

karukas are held to be impure and contact with them is to be 
avoided according to the following Siddhantas: Kir 35.8, 38.7; 
Moh, fol. 44v; PKam 1.111. [D.G.] 


karmamala, n.m. ou n.nt., v. 8.v. karman, pasa, mala. 


karyasadhika, nf. [A], celle qui accomplit ce qui doit étre fait ; 
that which accomplishes what is to be done; die vollbringt, was zu 
tun ist. 

According to SvT 15.9b, an esoteric syn. of knife or scissors 
(kartari*). [J.T.] 


kala, n.m. [©], temps ; time; Zeit. 

1. [A] Along with niyati*, kala is one of the kaficukas* when 
they are treated as a group of five, but not one of the more funda- 
mental group of three. The order of this unit of five tattvas* varies 
in the presentations of different texts and even within the same 
text, kala being placed sometimes nearest the top, that is just below 
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maya* (e.g., Ni, NaSi passim [where the only other kafcuka in- 
cluded as a fattva 1s niyati] SvaSS 4.27-30; SJU, adhvaprakarana 
126-132 [T. 334, p. 69]; ParT 5.152, 14.76 [even though kala* is 
the uppermost in ParT 4.1d, 4.3b, 4.14a, 4.28, etc.]; TPr 41), but 
also second from the top, 1.e. below kala (Kir 8.130), and at the 
bottom (MVT 1.29) and second from the bottom, that is above ni- 
yati (e.g., ParT 4.45ff.; MatP vp 12; Mrg vp 13.150). It is missing 
altogether from the list of the RauSS (10.98-100). Some discrepan- 
cies in these presentations, but not all, can be accounted for by 
assuming that these fattvas are sometimes presented in the order of 
creation or resorption and sometimes in the order in which they act 
upon the soul. Thus AghoraSsiva explains ad TPr 41: nanu sriman- 
matangddau kalavidyaragebhyo ‘nantaram asya (scil. kdlasya) 
vyaparah sriyate. satvam; kaladinam uttarottarasyaiva tatra pra- 
vrttikramo darsitah. atra tu srstikrama ity avirodhah. 

kala is universally associated with the root kal, “to measure” 
or, according to context (or inclination), “to create’, “to drive’, etc. 
(e.g., Ni, NaSd 3.32, fol. 35v; ParT 4.45-48; MatP vp 12.25-26; 
MVT 1.29; TPr 41; KMT 23.4; etc.). Like the other karicukas, it is 
a factor that 1s an essential prerequisite for experience (KirV ad 
1.18). What is distinctively different in the way time is conceived 
from a “common-sense” (and Vaisesika) conception is that it is not 
eternal (TPr 32), since as an evolute of maya it is subject to de- 
struction in the periodic resorptions of the universe (pralaya*). 
The problem is addressed in MatP vp 12.21-22, which explains 
that the teaching that time is destroyed in resorption is figurative 
(upacaryate). Another solution was to posit the existence of a pure 
time above maya in the pure universe (suddhddhvan*): thus, e.g., 
Ramakantha ad MatP vp 12.30cd and Aghorasiva ad TPr 32. 
(Other “impure” entities are similarly duplicated in the pure world 
to avoid problems: cf. RT 173c-174b and Aghorasiva’s commenta- 
ry thereon, and see SP3, pp. 316-320, n. 347.) But it is the Mat’s 
response that is implicit in, for instance, Kir 59.3-18, in which 
“coarse” (sthula) time (in contradistinction to the subtle yogic vari- 
ety, for which see below) is measured in one seamless continuum 
from our tiny tutis*, Javas and nimesas, beyond the nychthemera 
and even the lifespans of Brahma, Visnu and Hara, up to the life- 
span of Sadasiva, which is a single tufi of the supreme Siva (para). 
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Although incorporeal, and therefore not directly perceptible, 
we know time indirectly from its effects, which are therefore de- 
scribed as lingas/hetus (MatP vp 12.13-19). “Time too 1s [a consti- 
tutive part] in the subtle body. It is known through its having char- 
acterising signs. Those signs are such [cognitions] as ‘second’, 
going up to ‘aeon’. These cause one to infer time, since time is that 
which ‘divides’ (kalayita).” (ParT 4.45c-46: kalo ‘pi stitksmadeha- 
stho laksyate lingayogatah || tutyadyam tad bhaved lingam maha- 
kalpavasanakam | kadlasya gamakam tat syat kalah kalayita yatah |\). 
[D.G.] 

2. [<4] Die Zeit gibt es nur in der Welt, nicht jenseits davon 
(JayS 2.31, 16.134ab). Sie ist eine Erscheinungsform Gottes bzw. 
des héchsten purusa*, in der er die Wesen erschafft, erhalt und 
vernichtet (JayS 4.27ab; ParS 2.67, 77; PadS jp 5.22cd). Nach NaS 
9.55cd ist die Zeit eine Erscheinungsform Samkarsanas*, nach 
ParS 24.12ab eine der krivasakti* des hdchsten Gottes. [M.R., 
M.C.-D.] 

[A] For the Trika*, time is not a self existing reality, the 
milieu in which all actions take place and according to which they 
are measured. It is nothing else than the unfolding of human action 
which itself expresses the inner movements of consciousness. “The 
creations and dissolutions [of the cosmos]”, says Abhinavagupta in 
the TA 6.179b-181b, “have no other basis than vital breath (prdna) 
which is grounded in consciousness, which itself rests on pure 
[divine] Consciousness devoid of all objects. And pure Conscious- 
ness is the Goddess, the supreme Ruler, the 38" tattva, the all-tran- 
scending Heart.” (evam visrstipralayah prana ekatra nisthitah || so 
‘pi samvidi samvic ca cinmatre jneyavarjite | cinmdtram eva devi 
ca sa para paramesvari || astatrimsam ca tat tattvam hrdayam tat 
paraparam |). [A.P.] 

3. [54] kala wird manchmal als eines der tattvas, die im Laufe 
der Evolution der Welt der Reihe nach hervorgehen, gelehrt. Es 
gibt verschiedene Lehren dariiber, welche Stellung ka/a in dieser 
Evolutionsreihe einnimmt. Nach JayS 12.19c steht kala zwischen 
purusa und prakrti*; nach ParS 2.48f. geht kala gemeinsam mit 
den Tatorganen (karmendriya) aus dem taijasa ahankara* hervor; 
aus kala selbst entspringen die Himmelsrichtungen. In der AhS 
gibt es in der Evolutionsreihe mehrere Entitaten, die ka/a genannt 
werden: eine, die gemeinsam mit purusa und prakrti am Beginn 
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der Evolution steht (AhS 7.1-6); neben buddhi* und prana* eine 
Form des mahat (AhS 7.9c-10c; s. dazu auch LT 16.2-4b); und ein 
tattva, das aus der niyati hervorgeht (die ihrerseits der sakti* ent- 
springt) und dem die drei gunas (1)* entspringen (AhS 6.49-52b) 
(vgl. auch SCHRADER 1916, pp. 62-71). LT 5.22c-28b lehrt eine 
,ndhere“ Zeit, die durch den Lotus aus Visnus Nabel reprasentiert 
wird, und eine ,,niedrigere“ (apara), zu der sich die drei Eigen- 
schaften bala*, aisvarya* und virya* bei der Schédpfung ent- 
wickeln und die ungeistig (acit) und aus den drei gunas beschaffen 
ist. [M.R.] 

4. PausS (B) 33.140ab unterscheidet die fiinf saktis: kala, jndna, 
kriyd, icchd (v. s.v. jnanasakti, kriyasakti, icchasakti) und prana. 

5. [0] Ein Zeitabschnitt des Tages, in dem eine puja* durchge- 
fihrt wird. Die Anzahl solcher Zeitabschnitte variiert zwischen 
drei und zwolf am Tag; siehe PadS cp 5.55c-60; NaS 2.155-161; 
ParS 9.1-11 und fur sivaitische Belege BRUNNER 1999, pp. 267f. 
[M.R.] 

6. [A] A subtle internal (adhydtmagata) time is treated of in 
yogic contexts, in which the movements and activities of the 
breaths in the microcosm of the saddhaka*’s body are homologised 
with divisions of time (day, night, etc.) and calendrical events in 
the macrocosm (e.g., Kir 59.19ff.; Sark 11; MrgPT, p. 167). 

7. KirV ad 12.4 gives kala as a name for the letter ma quoting a 
pada of an unknown source: makarah kaladaivatah. (Contrast with 
kalaksara*.) [D.G.] 

[Xt] For Vaisnava instances of this usage see JayS 6.52cd; AhS 
17.24ab. [M.R.] 

8. [A] Nom dun ksetrapdla. V.s.v. [D.G.] 

— kalagrasa, kalacakra, kalajnana. 


kalakanthi, nf., v. s.v. kalakarni. 


kalakarni, nf, n.prf. [A |. 

Name of a mudra* described in SvaSS 9.5 and in the Ay kp 
26.10-11, and illustrated in SP1, Pl. I.18. It is meant to symbolise 
the materials used, according to the Aj. The mudra is formed with 
the palms facing upwards, the fingers pressed together and turned 
inside, facing the thumb on each hand, while the tips of the thumbs 
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touch each other. The SvaSS (18.29) prescribes it to be shown at 
the recitation of the four Vidyangas. 

The alternative form, kdlakanthi, seems to have evolved as a 
misreading of kalakarni, but the corruption may have occurred the 
other way round; on a possibly similar confusion, cf. the terms 
kantha* and karna™*. [J.T.] 


kalagrasa, n.m. [A], engloutissement du temps ; devouring of 
time; Verschlingen der Zeit. 

Pour le Sivaisme non dualiste du Trika* tel que l’entend Abhi- 
navagupta, il y a un lien essentiel entre la vie humaine et celle du 
cosmos, les cycles cosmiques étant, comme la respiration humaine, 
des aspects de la vibration spontanée éternelle de la Conscience (le 
spanda*), aspects entre lesquels il n’y a pas de coupure. Il est dés 
lors normal qu’une période temporelle, quelle qu’en soit la lon- 
gueur, puisse étre associée a un acte respiratoire et se confondre 
avec lui. D’ou les pratiques exposées dans le sixiéme chapitre du 
TA, consacré a « la véritable nature du temps », kdlatattva (cha- 
pitre nommé aussi kdlopdya*, « moyen du temps », TA 1.279a), ot 
— apres avoir affirmeé la présence du temps dans la Conscience (v. 
s.v. kala [2]) — on montre comment, par des pratiques mentales 
appropriées, les divisions temporelles cosmiques peuvent étre inté- 
grées dans le mouvement respiratoire du yogin qui, maitrisant sa 
respiration (ou, plus exactement, ses rythmes vitaux), maitrisera le 
temps et le transcendera. prandcdre ksine kdlagrdse vrtte sam- 
purnam ekam idam samvedanam: « Quand le mouvement du 
souffle est supprimé, le temps est englouti et alors la Conscience 
divine se révele, unique, dans sa plenitude. » (TS, p. 60). Voir 
GNOLI 1956b et 1999, p. LXI. [A.P.] 


kalacakra, n.nt. [©], roue du temps ; wheel of time; Rad der Zeit. 
1. [A] Discussed, but rather cursorily, in KMT 23. There are 
three levels of time: para, pardpara, apara. The yogin’s aim 
should be to attain the supreme (para) level. This will help him to 
achieve the “tricking of time” (ka/avancana*), but also to interpret 
presages and to realize the passing away (utkranti*). Details are to 
be learnt from oral teaching (23.6b, 16d, 103c, etc.). — According 
to the TSB,, 1.194 f. (fol. 6a), the para level is attained in vyapini*; 
above that, in samana*, is the parardha; in unmana*, time has 
ceased to exist. Instead of the term kdlavancana, the Tantrasadbha- 
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va (TSB, 1.198c, fol. 6b) uses kalatyaga* “leaving time behind”, 
Le., “surpassing time’. [T.G.] 

2. [54] Vorstellung der Zeit als Rad, das alles in Gang halt. Das 
kalacakra ist eine Erscheinungsform Sudarsanas* (ParS 2.65c-68; 
AhS 9.4cd, 33.8c-10; ParS 24.12c). 

3. Eine Waffe (PausS [B] 36.142a; AhS 40.18ab, 47.41c, 58c). 
Nach der ParS Teil des Thrones (Gsana [1]*), der sich zwischen 
den ddharesas* und dem avyaktapadma befindet (ParS 5.14a, 
6.159a, 8.28a); fiir seine Beschreibung s. ParS 5.71c-72b (= PausS 
[B] 24.39). Diese Bedeutung ist nicht immer klar von kalacakra 
(2) zu trennen. 

4.1. cakra*, das beim Bestattungsritual aus Sesam, Senfkor- 
nern und verschiedenen Getreidesorten hergestellt wird und auf 
das der Scheiterhaufen aufgeschichtet wird. Dieses cakra ist in der 
,verkehrten Richtung™, d.h. gegen den Uhrzeigersinn, und mit der 
linken Hand aufzustreuen (JayS 24.48-52; eine Beschreibung des 
Aussehens des kdlacakra siehe ebendort). 

4.2. cakra, auf das verschiedene Zeiteinheiten wie Monat, 
nimesa, truti* usw. gelegt (niVas) werden (PausS [B] 12.24-28). 

4.3. Im Rahmen des dhvajdrohana* wird auf einem dhanya- 
pitha* ein kdlacakra gezeichnet, in dem der Gott verehrt wird 
(PadS cp 10.134a; VisS 17.114a). Wie dieses kdlacakra aussieht, 
ist unklar. [M.R.] 

— kala. 


kalacchidra, n.nt. [ A], le trou dans le temps ; the hole in time; das 
Loch in der Zeit. 

This is the moment of suspension of a soul’s ability to experi- 
ence because of a blockage caused by the simultaneous maturation 
of the retributive forces of two equally powerful past actions 
(karmasamya*) for which Siva waits in order to transmit his salvi- 
fic grace (Saktipata*), thus unblocking the impasse (Kir 5.14c- 
16b). [D.G.] 


kalajnana, n.nt. [A], connaissance du moment [de la mort] ; 
knowledge of the time [of death]; Wissen um den Zeitpunkt [des 
Todes]. 

1. As a siddhi*, it means the ability to predict the time of one’s 
death, an ability related to the siddhi of deceiving or defeating 
death (kalavancana*), and to that of leaving the body properly (ut- 
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kranti*). Predictions are often based on the interpretation of 
dreams or other visions, see KMT 23.17ff. In the Siddhanta Tan- 
tras, see, e.g., BK, ch. 64; Nika samuddayaprakarana 54; in the 
Bhairava* branch, see, e.g., SVT _7.171-206; for Trika* and related 
traditions see TSB, ch. 24-25 (the term also occurring in 1.474); 
MVT 16.51d; KMT 23; TA 4.132 citing the lost Yogasamcara. [J.T. 
using information and references given by SANDERSON and VASU- 
DEVA] 

See also Kir 59.27 (edition unintelligible) and VASUDEVA 2000, 
pp. 276f. 

2. An alternative name for the many recensions of the Agne- 
ya/Vathula/K4alottara/K alapada text-tradition. [D.G. ] 


kalatyaga, n.m. [A], dépassement ou abandon du temps ; aban- 
doning time; Uberschreiten oder Aufgeben der Zeit. 

1. Since this world is limited by time, liberation involves trans- 
cending time. SvT 4.279-288 describes a yogic practice of breath 
control resulting in the conquering of time, i.e. in attaining the 
realm of timelessness, where this limitation of time no longer 
exists. (See SVTU on 4.286: ... akdlakalite pade sthitim badhniyat). 
Time as well as breath (prana*) are said to be based on the sixteen 
tutis* or trutis (one tuti being two ksanas, as SvT 11.201 cited by 
Ksemaraja ad loc. explains), which are to be transcended. The 
different stages of the practice are related to the levels above 
vydpini*, samand* and unmani/unmand*, which represent the 17" 
and 18" tutis, and the highest level respectively. See also the note 
on kadlavisuva* by BRUNNER in SP3, p. 372. [A.P., J.T.] 

2. Syn. of kalavancana™, e.g., in MVT 17.15cd. [J.T.] 


kalamukha, n.m., v. s.v. kalamukha. 


kalaratri, nf. | A], nuit du temps [destructeur] ; the night of [all- 
destroying] time; die Nacht der [alles zerstorenden] Zeit. 
According to TA 30.56ab, it is one of the names of the ksurika- 
mantra (Vv. S.v. ksurika). 
For the KPur 56.44, 58.6, etc., it is the name of a Yogini (see 
Kool 1972, pp. 51, 63). It is mentioned in TA 13.235, 19.14, and 
30.55-57, quoting MVT 17.29-32 according to which it is the 
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mantra SKRK which severs the bonds of life and is therefore used in 
the practice of utkranti* — see VASUDEVA 2000, p. 344. [A.P.] 


kalarudra, n.m. [©]. 

1. Ein Name fir kalagnirudra*. 

[Xt] Die Rudras Kalarudra usw. entstehen als Teile Samkarsa- 
nas*, der als Zeit (v. s.v. kala [2]) in der Welt gegenwartig ist. 
Diese sind in den zehn Himmelsrichtungen gegenwartig, von zehn 
Millionen von Rudras umringt, von Flammengirlanden umwunden 
und haben die Eigenform des Feuers der Zeit (kalagni*) (NaS 
9.55c-57). Fir eine Erwahnung Kalarudras s. auch PadS cp 31.92a. 
[M.R.] 

2. [A] Le TA 30.29 citant le Trisirobhairavatantra utilise Kala- 
rudra pour désigner la lettre VU dans l’uddhara* du mantra de Para- 
para™. [A.P.] 

3. The regent of kdlatattva in ParT 5.152. [D.G.] 


kalavancana, n.nt. | A], tromper le temps ; tricking time, evasion 
of time; Tauschung der Zeit, Umgehung der Zeit. 

Syn.: mrtyuvancana. A common siddhi* performed to avoid 
death and used also to diagnose and eliminate illnesses. It 1s usu- 
ally prescribed with the visualisation of the nectar of immortality 
(amrta*) filling the body from the cranial aperture (brahma- 
randhra*). See MVT 16.53-54 and SYM 11. The TSB devotes a 
long chapter entitled Kalavaficana to the subject, in which this 
siddhi is associated with rites of appeasing evil forces in general. 
The NT (7.52) names this siddhi as the result of its so-called 
“subtle method” [of obtaining a divine body] (suksmopdya), de- 
scribed in ch. 7. [J.T.] 

The prolongation of life, especially by yogic exercises (mudra- 
bandha*), by which the kundalini* is led upwards through the 
body (KJN 6.16ff.; more systematically HYP, ch. 3). [T.G.] 

— kadlajndana. 
kalavahni, n.m., v. s.v. kalagni. 
kalavisuya, n.m. ou nt. [0°]. 

[ A] La sixieme d’une série de sept pratiques méditatives man- 


triques, appelées visuva* ou visuvat, visant a faire parvenir 
Vadepte a un point central d’équilibre ou d’égalisation transcen- 
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dentale tant des souffles que de la conscience. On trouve ces 
pratiques décrites notamment dans le SvT 3.316-333, dans le YH 
3.181c-189b, ot la méditation des visuva fait partie du japa* de la 
srividya* et dans la SP3, ou elle intervient au cours de la nirvdna- 
diksa*. Dans ces pratiques, les visuwva sont mis en correspondance 
avec des plans de fusion cosmique (sdmarasya*) de l’adepte, des 
étapes de l’énoncé (uccara*) d'un mantra (YH 3), ou des aspects 
du prana* et des plans tant de l’enoncé mantrique que du corps 
yogique (SAPar 7.13-15). 

Du kdlavisuva la SP3 dit seulement « de tout le prana sans 
exception, il n’y a la plus rien qui soit ‘mesurable’ par la Sakti » 
(trad. BRUNNER 1977) : prdnasya nikhilasyapi saktiprameyavarji- 
tam | tatkalavisuvam sastham. Comme l’explique H.B. dans une 
note trés détaillée (id., pp. 372-377), ou elle se référe notamment 
au SvT et a son comm. par Ksemaraja, il s’agit la d’une expérience 
yogique de transcendance du temps « mesurable », qu’il soit hu- 
main ou cosmique, vers un temps hors du temps, éternel, absolu. 
Cela étant li¢é a l’enoncé des étapes (les kala*) du mantra qui vont 
de bindu* a unmand*, le kdlavisuva se situant au niveau d’unma- 
na. Le YH 3.186cd dit de méme « au-dessus encore de [la réso- 
nance : ndda*] il y a l’égalisation avec le temps, qui s’étend jus- 
qu’a unmana, 6 Mahesvari. » — v. YH, trad. PADOUX 1994, p. 388. 

[Xt] La NaS 9.245a définit de méme ce visuwva comme point 
central du souffle (ubhayor madhyage prdne kalakhyam visuvam 
smrtam), donc comme dépassement de celui-ci et des lors sans 
doute du temps empirique ou il se déroule. [A.P. ] 

— kalatyaga, tattvavisuva, nddivisuva, pranavisuva, mantravi- 
suva, Saktivisuva. 


kalasampatti, n.f. [| A |, perfection du moment ; perfection of time; 
Vervollkommnung der Zeit. 

In the course of initiation (SP3, p. 63) as well as installation 
(SP4, p. 129), the guru* is to make fire offerings (two hundred, 
according to Somasambhu) to ensure that the place and time of the 
rite are favourable. The term kdlasampatti denotes the latter. Syn. 
of kalapadana*. [J.T.] 

— desasampatti. 
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kalaksara, n.nt. [ A]. 

Dans la kamakala*, c’est Paspirée H4* sans voyelle d’appui : 
HA anacka, qui est parfois décrite comme avyaktahakala, « la 
portion non manifestée de H4 », elle-méme quelquefois comprise 
comme étant le visarga*. Voir YH, trad. PADOUX 1994, pp. 110 et 
202. [A.P.] 

— kamatattva, kamaksara, kala (7), hardhakala. 


kalagni, n.m. [©], le feu du temps [destructeur du monde] ; the fire 
of time; das Feuer der Zeit. 

Syn.: kalapavaka, kalavahni, kalavaisvanara, kdalanala, etc. It 
is the fire which burns down the three worlds at the end of a day of 
Brahma. 

1. [A] It is to be meditated as issuing from the toe of Siva’s 
right foot. VBh 52 prescribes a meditation where the yogin is to 
concentrate on « his own fortress » (svakam puram) and to imagine 
his body as burnt down by the fire arising from the toe of Bhaira- 
va*. This passage is quoted by Ksemaraja in SSV 3.4. 

2. kalagni is also the name of one of the bhuvanas*. See s.v. 
kalagnirudra. [A.P.] 

3. Name fur kalagnirudra (ParT 5.6). [D.G.] 

[<4] Es werden auch andere Gottheiten damit identifiziert, z.B. 
Visvaksena* (PausS [B] 20.54 [= ParS 8.78]) oder Visnu selbst 
(SatS [V] 6.89cd). 

4. Ein Element des flr die Verehrung des Gottes verwendeten 
Thrones (Gsana [1]*). Ein anderer Name daftir ist kAurma (JayS 
12.2c; PausS [B] 22.8c-11; PadS cp 3.106d). Fiir dessen Mantra s. 
z.B. JayS 7.4-6. [M.R.] 

— agni, agnibija, kdlardatri. 


kalagnirudra, n.pr.m. [©]. 

[A] The terrible Rudra placed almost at the bottom of the 
cosmos, below all the hells, but inside the brahmdnda* and there- 
fore, from the perspective of most Tantras, in prthivitattva (SvaSS 
4.88; RauSS 4.2; Kir 8.2-6; ParT 5.5-7; Mrg vp 13.9-11; MatP vp 
23.85; SvT 10.11; MVT 5.1; TA 8.165; etc). He is responsible for 
periodic cosmic fires that destroy the levels of the brahmic egg 
above him. He achieves this merely by looking upwards, as is 
implied in the SJU adhvaprakarana 4ab (NGMPP A 43/12, fol. 
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14v): nordhvam niriksate devo ma bhiud bhasmam idam jagat. 
“The lord [Kalagni] does not look upwards lest the universe should 
become ash”. According to the Ni’s GuSt 4.28 (fol. 51v), fire 
comes from his right face (tasya daksinato vaktrad vahni|h] sanja- 
yate mahan). His burning, at the end of a day of Brahma, of the 
universe up to svarloka and his destruction thereby of the universe 
up to and including maharloka are described in MatP vp 25; SvT 
11.231-244 and TA 6.140c-141b). In the context of mapping the 
universe onto the all-encompassing body of Sadasiva (Ni, GuSi 
1.112, NGMPP A 41/14, fol. 44r), he is located in the big toe. 
[D.G.] 

« Lorsque s’éleve le feu nommeé Kalagnirudra, qui demeure 
éternellement au bout de l’ongle [du gros orteil de Siva] », dit le 
KJN 2c-3b, « alors se produit la résorption cosmique. » 

Sur un plan différent, dans le systeme des roues de la cons- 
cience (samviccakra*), ou des Kali*, tel qu’il est décrit dans le 4° 
chapitre du TA, kdldgnirudra est (« selon les traités », dit Abhina- 
vagupta) le nom donné au sujet connaissant limité uni au corps et 
aux organes, celui-ci « est kala, car le temps détermine et limite ; il 
est aussi le feu (agni) qui s’y associe, d’ou son nom de sujet qui 
expérimente ; et il est rudra lequel, coagulant et liquéfiant, com- 
pose et décompose le devenir » (TA 4.166-167a). La forme de Kali 
associée a Kalagnirudra est Kalagnirudrakali. Voir SILBURN/PA- 
DOUX 1998, pp. 237 sq. [A.P.] 

[Xt] Sudarsana* détruit univers sous la forme de kdlagniru- 
dra (AhS 37.17ab). [M.R.] 


kalatman, n.pr.m. [A], celui dont l’essence est le temps ; whose 
nature is time; dessen Wesen die Zeit ist. 

Name given to Siva in the SP2, during the yearly offering of 
the pavitras* (sl. 95, p. 149) and during the feast of the Damanas* 
(s/. 26, p. 345), where Siva is also said to be “made of time” (kdla- 
rupa). [A.P.] 


kaladhvan, n.m. [| A], chemin ou voie du temps ; the path or way 
of time; der Weg der Zeit. 

[A] The three paths or ways (adhvan*) of the phonemes, the 
mantras and the padas* are sometimes described as forming, when 
taken together, the “way of time” as opposed to the “way of space” 
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(desadhvan*) made up by the kalas*, the tattvas* and the bhuva- 
nas*, This can be explained by the fact that phonemes, mantras 
and “words” take place in time, not in space. See TA 6.34-36, or 
TS, ch. 6, p. 47. [A.P.] 

[Xt] Anstelle des kald@dhvan* als einer der sechs adhvans lehrt 
SriprsS 24.153c-169¢ den kaladhvan, welcher verschiedene Zeit- 
einheiten und -perioden umfa8t. PadS cp 2.51la und VisS 9.57c 
(kaladhvan) sind wohl nur Verschreibungen (vgl. PadS cp 7.66d 
und VisS 15.62a: kaladhvan). [M.R.] 


kalanana, n.nt., v. s.v. kaldmukha. 
kalanala, n.m., v. s.v. kalagni. 


kalapdadana, n.nt. [A |. 

Syn.: kalasampatti*. This term is preferred by Aghorasiva in 
his paddhati, who prescribes more fire-offerings than Somasam- 
bhu. See, e.g., AP, pp. 173, 371f., cited by BRUNNER in SP3, pp. 63 
and 459-461. [J.T.] 

— desapdadana. 


kalamukha, n.m. [| A}. 

Syn.: kalamukha, kalanana. Name of an ascetic branch of the 
Lakula* division of the Atimarga*, mostly known from inscrip- 
tions and occasional brief references in scriptural sources. They 
were active from the ninth to tenth centuries, and their practices 
included bathing in ashes from the cremation ground, eating these 
ashes and worshipping Rudra with alcohol, but they probably did 
not perform rituals involving sexual intercourse. For description 
and references see SANDERSON 1990, p. 134, and LORENZEN 1991, 
pp. 141ff. [J.T.] 


kali, n.prf. [| A). 

Dans le systeme Krama* cachemirien tel qu’il fut exposé dans 
les trois traités nommeés tous les trois Mahanayaprakasa dont deux 
n’existent actuellement que en manuscrit et tel qu’ Abhinavagupta 
l’a repris dans certains hymnes et dans le quatriéme chapitre du 
Tantraloka (TA 4.148-181), les douze Ka4li, aspects de la déesse 
Kali, représentent autant de phases de la résorption de la cons- 
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cience connaissante dans la divinité supréme, Kali Destructrice du 
Temps (Kalakarsini/Kalasamkarsini). Le processus va ainsi de Srs- 
ti-Kali, Kalt de l’émission, liée a l’objectivité, a la douzieme Kali, 
la plus terrifiante, sauvage et redoutable (Mahabhairavacandogra- 
ghora-Kali) qui dissout tout dans le Sujet absolu, vide mais ou 
lunivers apparait dans sa pureté. Invoquant, selon la technique tra- 
ditionnelle du nirvacana, cinq sens que le dhdtupdtha donne a 
Vkal, Abhinavagupta démontre que les diverses facons dont les 
douze Kali operent (Aa@layante) sont implicites dans le nom de cette 
déesse (TA 4.173b-176). Ces déesses doivent étre adorées de nuit 
au cours d’une union sexuelle rituelle (avec une duti*). L’intériori- 
sation de ce systeme vise a faire réaliser a |’adepte la nature réelle, 
« non-séquentielle » (akrama) donc intemporelle, fondamentale- 
ment pure, de la conscience. En le faisant dépasser tout ce qui est 
lié a la pensée conceptuelle et a la notion d’individualité, cette in- 
tériorisation le méne a la libération. Voir SILBURN 1975, notam- 
ment, pp. 134 sq., donnant une traduction du Kramastotra d’ Abhi- 
navagupta ou sont décrites les douze Kali, SANDERSON 1988 et 
SILBURN/PADOUX 1998, pp. 231-242. [A.P.] 
— anakhya, alamgrasa, matrsadbhava, vrndacakra. 


kalikrama ou kalikakrama, n.m. | A], la phase des Kali ; phase of 
Kalis; Phase der Klis. 

C’est une autre appellation de l’ anadkhyakrama, \a phase « indi- 
cible » du Krama*. On la trouve dans le systeme tétradique du 
DPS 7.3 (fol. 26v) ainsi que dans le systeme pentadique du 3° 
satka du Jayadrathayamala, qui donne la succession de phases sui- 
vante : srstikrama*, avatarakrama (= sthitikrama*), samharakra- 
ma*, kalikakrama et bhasakrama* (NAK, ms. 5-1975, fols. 220r2- 
226r4) (information SANDERSON). 

kalikakrama est également le nom d’une ceuvre mentionnée 
plusieurs fois par Ksemaraja dans son comm. du 3° chapitre des SS 
et qui ne nous est pas parvenue. [A.P. | 


kaleyaka, n.nt. {| A], santal, safran ; sandal wood, saffron; Sandel- 
holz, Safran. 

In SvT 15.17a, it is defined as denoting “flower” (kusuma). 
[J.T.] 
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kalopaya, n.m. [| A], la voie ou le moyen du temps ; the means or 
way of time; das Mittel oder der Weg der Zeit. 

Nom parfois donné (TA 1.279c) aux procédés visant a parvenir 
a la libération par la maitrise du temps décrits dans le 6° chapitre 
du TA. [A.P.] 

— kala. 


kastha, n.nt. | A], baton ; wooden stick; Holzstab. 

This word probably denotes a particular kind of stick or magic 
wand, a syn. of yasti*: whatever you draw with it will come true. 
Mentioned together with the magic bowl in SYM 29.9d; cf. KSS 
11.45; BKM II.48. [J.T.] 


kimkurvanavidheyata, nf. | A], subjugation en esclavage ; subju- 
gation to servitude; sich [jemanden] gefiigig Machen. 

A siddhi*, the subjugation of a person to one’s will (syn. of 
vasa or vasitva*) in SYM 2.7b. [J.T.] 


kinkini, nf. | A], clochette ; little bell, tinglet; Glockchen. 

In the HYP (4.85a), kinkini is taught to be an internal sound 
which appears in the third and highest stage of concentration on 
nada*., [T.G.] 

— khinkhini, cincini. 


kila, n.m., kilaka, n.m. [©], piquet, coin, pointe ; sharp piece of 
wood, pin, wedge; zugespitztes Holzstabchen. 

Au sens propre ou matériel, un kilaka est une pointe ou fiche 
en bois. De telles pointes ou petits piquets sont utilisés pour 
delimiter un espace rituel. Ainsi, dans les rites concernant le terrain 
de crémation, lors des funérailles, telles que les décrit la SP3, des 
kilaka de bois sec sur lesquels on récite l’astramantra* et que |’on 
entoure d’une cordelette rouge doivent étre enfoncés autour du 
creux ménagé pour le bicher ; v. SP3, p. 592, et notes de BRUNNER 
ad loc. 

Ce peut étre une pointe servant a écrire ou a tracer une figure. 
[A.P.] Il s’emploie aussi dans le rite de tadana* (JayS 28.64a ; 
PadS cp 32.239cd). [M.R.] Un kilaka en forme de pointe ou de 
batonnet peut étre utilisé dans le rite de kilana*. 

Au sens figuré, le kilaka est un des éléments servant a caracté- 
riser un mantra tantrique et qui, dans les rites, doivent étre impo- 
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sés, par nydsa*, en commengant par le rsi (Vv. s.v. rsyddi). Ce ki- 
laka est congu comme la pointe grace a laquelle le mantra va 
pouvoir se ficher dans la personne ou |’objet qu’il vise et donc 
agir. Les manuels de rituel qui mentionnent le ki/aka le donnent 
comme formé par un des éléments constitutifs (mot ou syllabe) du 
mantra. Une telle mention ne parait pas étre trés ancienne. [A.P. ] 
Le kilaka, PHAT*, du sudarsanasahasrandmastotramahamantra est 
mentionné dans le Sudarsanasahasranamastotra donné en appen- 
dice de l’AhS (p. 617). [M.R.] Voir aussi TBhS, p. 170, citant un 
texte non daté. La mention du Ai/aka est courante a l’époque mo- 
derne. [A.P.] 
— chandas, bija, viniyoga, Sakti. 


kilana, n.nt. [A], fait de percer ; staking; Durchbohren, Festspie- 
Ben. 

1. Rite de magie visant a « percer » le corps d’une personne 
afin de l’ immobiliser. Selon le SYM 24.25 sq., cela se fait en per- 
cant une poupée avec un os humain. 

Voir GOUDRIAAN 1978, pp. 374 sq. Il peut étre contrebalancé 
par un rite d’utkilana (SST 3.2.59). 

2. Action par laquelle un mantra peut étre « lié » par une per- 
sonne malintentionnée, donc paralysé dans son action. Pour le 
SYM 26.43-46, il faut, pour cela, inscrire le mantra dans un yan- 
tra* entouré des bijamantra* du feu, etc. [J.T.] L’enterrement de 
kilakas* faits d’os d’un étre humain, d’un éléphant ou d’un cheval 
pour le détruire (ainsi que des pratiques qui demandent le perce- 
ment des poupées avec des kilakas faits de substances diverses) est 
enseigné dans le Ni GuSii 14 (fol. 98v). [D.G.] kilana est cité en 
téte d’une liste de dix actes de cette sorte dans le NT 16.33-34 (vol. 
2, pp. 16 sq.), avec le comm. de Ksemaraja, qui écrit toutefois que 
kilanam est anyddrsyatvapddanam — \’atteinte d’un état ou I’on est 
invisible aux autres. [A.P.] 

— mantradosa, satkarman. 


kilita, a. [A], percé et immobilisé ; staked, pinned; durchbohrt, 
festgespieBt. 

1. Défaut d’un mantra (mantradosa*) consistant en ce qu’il est 
paralysé dans son action. Ce peut étre l’effet de l’action de kilana*. 
Mais le ST 2.77 dit qu’est Ailita un mantra ow ne figurent pas cer- 
tains mots ou certains phonemes. II s’agit donc alors d’un défaut 
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intrinséque — et qui en outre correspond a la conception, purement 
« linguistique », des mantradosa de ce texte. Cette conception est 
aussi celle du TRT, qui mentionne également ce défaut. C’est un 
des soixante mantradosa énumérés dans le 15° chapitre du KT 
(15.66). La Mantrakaumudi de Devanatha Thakura (MKau), 16.9, 
reprend a propos de ce terme le s/. 2.77 du ST. [A.P.] 

2. Of land, occupied (by a deity). Perhaps the sense is “staked 
out [and therefore possessed]: SvaSS 20.1 and 21.15; Mrg cp 
94cd (ganesavrsabhaskandamdatrlokesakilitam). V. VASUDEVA 2000, 
p. 186. [D.G.] 

3. In exorcistic contexts, Ailita means “possessed [by an evil spi- 
rit]”, see, e.g., NT 19.80. Syn. of mudrita, v. s.v. mudrana. [J.T.] 

— chidra, mantrasamskara. 


kuncika, nf. [A], clé ; key; Schlussel. 

Term for yogic procedures by which the kundalini* is enabled 
to pass the obstructions on her way upwards through the yogin’s 
body (KMT 8.73d, etc.); see argala*. In the khecarimudra*, the 
tongue is used as a key (KJN 6.26). 

In the formulation of HYP 3.98, the kundalini acts herself as 
the key by which the door to the experience of final release is 
opened. [T.G. ] 


kutila, nf., v. s.v. kundalini. 


kuttana, n.nt., kuttay-, v. [©], fait de piler, piler; pounding, to 
pound; Feststampfen, feststampfen. 

[ A] The ritual pounding of the ground with the astramantra*, 
one of a series of rites to prepare the fire-pit (Aundasamskara*). 
SP1, p. 235; SvT 2.185c. Defined as “making the ground compact” 
(nividatapddana) by Jayaratha ad TA 15.398. 

SYM 8.7, which uses the verb (kuttayet), prescribes that the 
ground should be pounded with a hammer made of asvattha wood. 
See also NT 5.44c. [J.T.] 

[Xt] Mentioned as one of the kundasamskaras in JayS 15.42d 
(= ParS 7.23b = IS 5.63d) without a description of how it is done. 
[M.R.] 


kunthana, n.nt., syn. de avakunthana, avagunthana ; V. 8.v. 


107 


kunda 


kunda, n.nt. [©], fosse a oblations ; fire-pit; Feuergrube. 

[A] Le rituel du feu (agnikarya*) fait partie de la puja* tan- 
trique, qui, apres le japa*, se termine normalement par une série 
d’oblations (homa*). Il se fait dans une fosse, kunda, creusée dans 
le sol mais entourée de murs surélevés et entourée a |’extérieur 
dune ou de plusieurs enceintes (mekhala*) de largeurs décroissan- 
tes depuis le centre, formant comme des escaliers (SP1, Pl. VIII). 
Pour les rituels spéciaux, le Aunda a des formes variables selon le 
but que l’on cherche a atteindre (voir par exemple Mrg kp 6.45- 
49). Pour le rituel Sivaite quotidien (de sivagni*), elle est cubique 
et a une coudée de cété. Dans les cultes sivaites, une yoni* ayant la 
forme d’une feuille d’asvattha doit figurer au milieu d’un des cétés 
de la ceinture supérieure devant lequel l’officiant s’assied. 

Il existe des kunda mobiles, petits récipients en métal ou peut 
se faire l agnikarya. A défaut de kunda, le feu peut étre allumé sur 
une aire spécialement préparée (sthandila*). 

For the Siddhanta see Ni USt 2.12ff. (fol. 25r); Kir 17; SvaSS 
19.8ff.; MatP vp 4.102ff.; Mrg kp 6.2-4 and 6.41c-44; PKam 7; 
Vira, 54.1-33 (T. 29); Aj 21 (an the apparatus to which many of 
these passages are quoted); Rau Ap 14 (which is accompanied by 
illustrations facing pp. 54f.); AA 2.33-37 (T. 3); MayM 25.42-55. 
For other Saiva traditions, see SvT 3.183ff.; SYM 8.19ff.; TSB 
9.119ff.; MVT 8.2ff.; BhM 122ff.; KMT 22.523ff.; KKGU, fol. 95r; 
MaBT 3.27ff.; TA 15.388ff.; MVV 1.447 and 2.224. See also KPur 
57.71-73 (culte de Mahamaya); SP1, pp. 232f. and Pl. VIII. [H.B., 
A.P., D.G., J.T.] 

[xt] Ahnliches gilt fiir die Feuergrube im Paficaratra. Auch hier 
hat sie verschiedene Formen, ftir das tagliche Ritual kann sie vier- 
eckig oder rund sein (JayS 15.2c-36; PausS [B] 29.1-47; SatS [V] 
6.76-78; PadS kp 25.20-69b). [M.R.] 

[A] Dans le terme kundagolaka*, kunda peut se référer a la 
composante féminine de cette substance oblatoire, ainsi Jayaratha 
comm. ad TA 29.128b-129a (vol. 11, p. 92). [A.P.] 

— kundasamskara. 


kundagola, kundagolaka, nn.m. [| A}. 

Ce terme, qui apparait comme désignant une boulette (gola) 
faite de quelque substance et provenant d’un récipient, une cavité 
ou une fosse (kunda*), désigne dans nombre de textes le mélange 
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de sperme et de sécrétions vaginales (ou de sang menstruel) offert, 
en le mélant éventuellement a d’autres choses, en oblation dans les 
cultes kaula, le kunda étant en l’occurence le sexe — assimilé en 
quelque sorte a une fosse sacrificielle — de |’actante feminine du 
rite. Le KJN 18.7b sq. en prescrit l’usage dans la consécration 
(abhiseka*) du maitre. Pour le KAN 5.33 les déesses ne peuvent 
€tre satisfaites sans ce qui est ainsi produit (naiva tustir bhaved 
devyah kundagolodbhavam vind). Dans ces deux textes, le terme 
employé est kundagolodbhava. Le TA 29.14-15b indique que dans 
le culte kaula tel que le prescrit le Kramarahasya il y a trois choses 
secretes, dont l’une est l’oblation provenant de l’union du yogin et 
de son « énergie » c’est-a-dire de sa partenaire feminine (... Aaulike 
yage tatrarghah saktisamgamat), Jayaratha expliquant (vol. 11/2, 
p. 14) que cette oblation est le Aundagolaka. Voir sur ce sujet 
WHITE 2003. 

Jayaratha ad TA 3.227 (TAV, vol. 2, p. 216), citant I’ Aitareya- 
Upanisad 4.1 a propos de la valeur symbolique des trois luminaires 
(dhamatraya*) : soleil, lune et feu, mentionne comme étant de ce 
fait chose suprémement pure ce qu’on nomme notamment kunda- 
golaka dont la nature est celle de deux de ces trois dhaman* : ata 
eva dhamatrayatmakatvad etad ubhayam api kundagolakadisabda- 
vyapadesyam param pavanam. 

Le Matrkabhedatantra mentionne le kundagola parmi divers 
dravya* a usage alchimique (MaBT 5.27). [A.P.] 

V. aussi : BhM 235 sqq., 273 (comme une des cinq substances 
purificatoires), 277 (comme une des six offrandes dans la puja*) ; 
KMT 24.108 et 25.226 ; KKKA, fol. 23v1 sqq. [J.T.] 

— caru, yonitattva, yonipuspa. 


kundagolodbhava, n.m., v. 8.v. kundagola. 


kundala, n.m. ou nt. | A], boucle d’oreille ; ear-ring; Ohrring. 

In addition to being a piece of jewellery worn by Vasanta and 
Kama (see the Vasantapija in IsgP II kp 22, vol. 3, pp. 218-226, 
translated by BRUNNER in SP2, pp. 336-366), ear-rings are consi- 
dered to be one of the distinguishing marks of mahavrata* practi- 
tioners according to a citation given by Nirmalamani (commentary 
on AP, p. 447, cited by BRUNNER in SP3, p. 681). In this passage, 
they are also said to carry a small bowl (Aundika*), a serpent 
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(uraga, in practice this may have been a serpent skin rather than a 
real serpent), a crest-jewel (sikhadmani) and a sacred thread made 
of human hair (kesayajnopavita, v. s.v. kesa). 

Ear-rings are one of the five pieces of jewellery (pancangabhi- 
sana*) to be offered to an dcarya* by the patron of a ritual installa- 
tion. See SP4, p. 101. [J.T.] 

— kapdlavrata, kapdalika, lakula. 


kundalini, kundali, kundalika, (ou kutila), nf. [©], la lovée ; she 
who 1s coiled; die Zusammengerollte. 

La notion de kundalini — 1 énergie divine, ou la Déesse, « lo- 
vée », présente dans le cosmos comme dans le corps humain — est 
trop complexe, et les pratiques et les spéculations la concernant 
sont trop diverses et nombreuses, pour qu’on puisse en traiter dans 
un article. On se borne donc ici a mentionner quelques problémes 
et a énumérer des aspects ou usages particuliers de la kundalini en 
renvoyant a leur propos aux articles qui en traitent. 

Caractéristique des pratiques tantriques et de la vision tantrique 
du cosmos tout en caractérisant le hathayoga*, la notion de kunda- 
lini est probablement d’origine tantrique et aurait été reprise par le 
hathayoga. (Mais hathayoga et tantrisme sont-ils séparables ?) 

Les premicres mentions de la kundalini en tant que force lovée 
dans le corps semblent se trouver dans d’anciens Agamas Sivaites 
— le Sardhatrisatikalottara (Sark 12.1) par exemple (information 
SANDERSON). [A.P.] 

In twelfth and pre-twelfth-century Saiddhantika sources, kun- 
dalini/kutila appears either as a power coiled (like Gdhdrasakti* in 
the throne of worship: SP1 III.47) at the bottom of the principal 
nddis* (thus SarK 12.1: candragnir iva samyukta adya kundalini 
tu yd | hrtpradese tu sa jneya ankurakaravat sthita ||), or as a sakti* 
at the top of the cosmos. In the latter case, she is typically a very 
subtle or the most subtle form of sound and the source of all other 
sound (Kir 58.59; RT 70, 157; Narayanakantha ad Mrg kp 1.2; 
NaK 17; Pau [C] 2.2); but she may also be characterised as kriya- 
sakti* (RT 127-128 — this identification is rejected in NK 18), or 
simply as the Lord’s sakti and thus at the top of the tattvakrama* 
immediately below Siva (PASt 27, quoted by Nirmalamani ad AP, 
p. 120). Some contradictions are inevitable as a result of these 
various identifications. [D.G.] 
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Dans le sivaisme non dualiste, la kundalini, énergie cosmique, 
gloire et puissance divine, est la puissance supréme, la Déesse, 
d’ou sont issues les diverses formes d’énergie (v. par ex. le comm. 
de Jayaratha au TA 3.67). 

La kundalini est parfois nommée pinda* quand elle est lovée, 
ainsi YHDi, p. 277, ou elle est lovée dans le kanda*. 

La kundalini en tant que déesse est |’énergie, sakti, a 1’ ceuvre 
dans la manifestation cosmique, voir TA 3.137b-141a mentionnant 
trois formes de kundalini ; ou id. 8.395-397a ot Vardhvakundalini* 
est décrite comme réceptacle de l’univers (visvadhdara). De fagon 
analogue, en SP3 (pp. 258-260n.), Autila détient en elle les mondes 
qu’elle a amenés a |’existence. Le mouvement ascendant de la 
kundalini est essentiellement celui de la dissolution cosmique et 
donc, pour |’étre humain, par sa montée selon la susumnda*, celui 
de la libération : v. PADOUX 1990, pp. 124-134. 

Pour la kundalini en tant qu’origine de la parole (et que liée, 
dans son mouvement ascendant, a son apparition), voir le passage 
du TSB cité par Ksemaraja, SSV 2.3, ou ST, ch. 1 ; ou AhS, ch. 
16. De facon analogue, kundalini fait naitre les phonémes: TA 
3.220-223a citant le SYM ; ou PTV, p. 200. 

Dans la pratique, la kundalini doit étre vue en imagination — 
par bhavana* — comme présente dans le corps du yogin ou son 
trajet est celui de la susumna. Cette montée corporelle de la kunda- 
lini par percement des noeuds (granthi*) ou cakra* est un élément 
essentiel du hathayoga. Sur ce point v. le SatCN édité dans 
AVALON 1953a, l’AmS (trad. dans SILBURN 1983, pp. 149-158) ; 
[A.P.] HYP, ch. 3; ou YB 87-93b, pp. 47-50; ou YSiU 1.82-87. 
[C.B.] Cette construction mentale vécue se retrouve dans nombre 
de textes tantriques — voir par exemple le Saktavijfiana (SAV) de 
Somananda. 

kundalini et puja* : la puja tantrique incluant souvent du yoga, 
il est parfois prescrit a l’officiant, a un certain moment, de faire 
monter sa kundalini. Voir YH 3.138 ; YHD1, pp. 152-154. 

kundalini et uccara*: dans la mesure ou |’énonciation d’un 
mantra (mantroccara*) est congue comme une montée de ce man- 
tra selon le trajet de la susumnd, ce processus est généralement 
présenté comme associé a la kundalini. Un exemple en est le japa* 
de la srividya* décrit dans le YH 3.169-172 ; voir aussi KuU 7.29 
(ou le mantra est hamsa* lié au souffle respiratoire). 
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kundalini et diksa* : initiation par la percée [des centres], gran- 
thibheda* voir TA 29.236 sq. qui indique que cette percée est de 
six sortes (mantravedha*, saktavedha*, etc.) et se réfere pour cela 
a plusieurs Tantras : Gahvaratantra, Diksottaratantra, etc. Sur le 
role de la Aundalini dans la nirvanadiksa*, v. SP3, pp. 255-260. 

kundalini en tant qu’un des éléments de la kamakala*, voir 
VM 1.165-167 ; YH 2.21 et YHD1 ad loc. 

kundalini et pratiques sexuelles : un exemple de cette sorte de 
rite est l’ddiydga* décrit dans TA 29.96-166a sur la base de divers 
Tantras : Viravali, Khecarimata, Yonyarnava, SYM, etc., voir SIL- 
BURN 1983. [A.P.] 

— adhahkundalini, kulasakti, parakundalini, pranakundalini, 
madhyapranakundalini, saktikundalini. 

[Xt] Nach AhS 32.8c-9b und 11lc-12 und PadS yp 2.13c-16 
liegt die Aundali rund um das nabhicakra*, streckt sich durch die 
susumnd und bedeckt das brahmarandhra* mit dem Mund. Sie hat 
acht Gesichter und eine aus acht prakrtis bestehende Form (asta- 
prakrtirupa; sind hier die in BhG 7.4 genannten acht prakrtis, 
namlich die finf Elemente, manas*, buddhi* und ahankara*, ge- 
meint?). Beim Yoga steigt sie mittels des Atems empor und leuch- 
tet im Herzen. 

Nach AhS 16.54c-66 entwickelt sich die kundalisakti, wie sie 
auch genannt wird, zur Sprache, und zwar ist sie im muladhara* 
als hochste Sprache (para vac*), im Nabel als pasyanti*, im Her- 
zen als madhyama* und im Hals als vaikhari* vac gegenwartig. 
[M.R.] 


kundasamskara, n.m., kundasamskrti, n.f. [©], préparation rituelle 
de la fosse du feu ; ritual preparation of the fire pit; rituelle Berei- 
tung der Feuergrube. 

[ A] The ritual preparation of the fire pit, preceding the invoca- 
tion of the goddess of speech in it. What follows is only meant to 
demonstrate that various texts understand slightly different se- 
quences and lists by this term. The examples have been chosen to 
cover one Saiddhantika, one Bhairava* and one Trika* prescrip- 
tion, but even within these branches, texts can differ. 

According to Somasambhu (SP1, pp. 233-237), it consists of 
the following elements: niriksana*, proksana*, tadana*, abhy- 
uksana*, khanana*/khata, uddhara*, purana*, samata*, secana™, 
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kuttana*, sammarjana*, samalepana*, kalaprakalpana™, trisutry- 
avestana*, arcana*, rekhacatustayavinyasa*, vajrikarana*, catus- 
patha*, aksapata*, and vistara*. This is followed by the invoca- 
tion of Vagisvara* and Vagisvari*. Mrg Ap 6.2ff. gives a shorter 
and somewhat different procedure. 

SvT (2.183c-192) has a slightly different enumeration, starting 
with the following thirteen elements: (SvTU supplies avalokana* 
at the beginning, which is not in the thirteen) proksana, tadana, 
khanana/ullekhana*, uddharana* (SvTU adding sammarjana), 
proksana, purana, samikarana*, secana, kuttana, lepana*, proksa- 
na and sosana*. 

These are followed by a series of rites not included in the 
kundasamskaras proper by Ksemaraja, but which are related to 
what is considered to be the kundasamskaras elsewhere: piijana* 
(of kriyasakti*), abhimantrana (meaning the recitation of the 
astramantra* as the SvTU explains), vajrikarana, kundadcchada- 
na*/grhikarana* and vistara; brahmamantrana (invocation of 
Brahma, including the installation of his seat and his puja*), catus- 
patha and vistara before invoking Vagisvari. There are nine and 
then an additional set of four samskaras* to be performed on Vag- 
isvari, one of which is aksavata*. 

TA 15.398-401 provides a list of ten as follows, without giving 
the proper sequence: ullekha*/khanana, seka (glossed by Gpyayana 
in the commentary, but probably an equivalent of secana), kuttana, 
lepa (glossed as samikarana by Jayaratha, but may be the same as 
lepana or samdalepana), caturmarga (i.e. catuspatha), aksa (i.e. 
aksavata), vrtiparikalpana (glossed by vajrikarana), stara (making 
a bed of kusa grass), paridhi* (i.e. placement of four twigs to form 
the square of the pit, representing Brahma, Visnu, Sadasiva and 
Siva, as Jayaratha explains ad loc.), and vistara. TA 15.400f. and 
its commentary give further explanations on the functions of these 
rites, mentioning the invocation of Brahma for instance. Here, the 
goddess of speech to be invoked subsequently is Matrka* or Mali- 
ni* in the form of Vagisvari. Jayaratha also adds that five elements 
starting with niriksana are omitted at the beginning of the list, 
because they are to be performed for any worship by default. [J.T.] 

[Xt] JayS 15.39c-47 beschreibt zehn kundasamskaras: 1. Schla- 
gen mit Bliiten (tadana), 2. einen Lehmklumpen aus dem kunda* 
nehmen, 3. Ebnen des Bodens, 4. Besprengen, 5. Feststampfen 
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(kuttana), 6. Einschmieren mit Duftwasser (gandhatoya*), 7. Reini- 
gung, 8. Ritzen von Linien, 9. Besprengung (proksana), 10. Ab- 
schirmung (aksavata). ParS 7.19c-34b beschreibt einige mehr 
kundasamskaras. Jeder samskara wird mit einem bestimmten 
Mantra durchgeftthrt. Danach wird die sakti* in der Feuergrube 
vergegenwartigt und das Feuer dort angelegt. Vgl. auch RASTELLI 
1999, pp. 303-306. [M.R.] 


kundacchadana, n.nt. [©], couverture de la fosse a oblations ; cov- 
ering of the fire-pit; Bedecken der Feuergrube. 

[Xt] Einer der kundasamskaras*. Er besteht im Bedecken der 
Feuergrube mit dem kavacamantra (v. s.v. kavaca [1]) (ParS 7.46b 
=IS 5.85b). [M.R.] 

[A] V.s.v. grhikarana. 


kundika, nf. | A], petite cruche ; small water-jar; kleiner Wasser- 
krug. 

A small bowl said to be carried by Mahavratins according to a 
citation given by Nirmalamani (commentary on AP, p. 447, cited 
by BRUNNER in SP3, p. 681). It is possible that the word denotes in 
fact an alms-bowl fashioned from a human cranium in view of the 
testimony of NiMukh 4.88 (transl. in SANDERSON 1988, pp. 133f.) 
about these practices. [J.T.] 

— kapdlavrata, kapdalika, mahavrata, lakula. 


kubjikamata, n.nt. | A], la doctrine de Kubjika; the doctrine of 
Kubjika; die Lehre der Kubjika. 

The Kaula tradition of the pascimamnaya*, also named kulali- 
kamnaya* the fundamental text of which is the KMT, another 
known text of that tradition being the SatSS. According to SAN- 
DERSON 2002 (where this Tantra is carefully scrutinized), the KMT 
has drawn extensively on the Trika* tradition. Its main deity is the 
goddess Kubjika embracing her consort, the mantra-god Navat- 
man*, “the Ninefold”. See the Introd. to SatSS, ch. 1-5, SCHOTER- 
MAN 1982, or DYCZKOWSKI 1988 or 2001. [A.P.] 


kumarakrama, n.m., Vv. 8.v. kaumarakrama. 
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kumari, kumarika, nnf. {A |, vierge, fille impubéere ; virgin, girl in 
pre-puberty age; Jungfrau, prapubertares Madchen. 

Le culte, ou ’hommage rendu a des jeunes filles (ou petites 
filles), ou leur intervention dans le cours d’un rite, en tant notam- 
ment qu’elles représentent la Déesse, se rencontre dans nombre de 
textes tantriques (ou tantrisés). HDhS, vol. I, pp. 170 sq., cite ainsi 
le DeviPur et le Skandapurana. 

Selon le JRY 1, fol. 126v (19.110-112b), et 4, fol. 230, cité 
dans SANDERSON 1995, p. 46, des jeunes filles personnifiant des 
déesses versent de |’eau consacrée sur la téte du candidat a I’ initia- 
tion lui communiquant ainsi leurs pouvoirs. [A.P.] 

In the Kubjikamata*, the behaviour of young girls (after having 
been satisfied with food, etc.) is observed in rites of prognosti- 
cation (KMT 7.54b, 17.45a; 23.69c; KuRU,, 8.111b [fol. 46a]); in 
the rite described in SatSS 3.24f., they take on the réle of Yoginis. 
[T.G.] 

Kumari also denotes a category of malevolent female spirits 
(grahi, v. s.v. graha), who are likely to possess children and ado- 
lescents up to the age of seventeen. Each demoness within this 
category corresponds to a year in the child’s age when she can be 
active. KKGU bdlagrahacikitsa ff. [J.T.] 

Kumari est un des noms de la Déesse. V. par ex. SvT 10.727- 
728. SS 1.13 identifie Kumari et l’énergie d’activité de Siva: 
icchasaktir uma kumari, identification dont SSV ad loc. donne 
trois interprétations, sur lesquelles voir note 81 de la trad. de 
TORELLA 1999. [A.P.]| 


kumaripija, nf. (°], culte dune kumari ; kumari worship; Ver- 
ehrung einer kumari. 

[ A] Culte de la Déesse ot une jeune fille sert de support du rite. 

On trouve dans un texte du Kubjikamata*, le KuRU,, (2.53 
sqq. [fol. 6a]), un rite d’adoration de 48 kumari* qui représente- 
raient le kaumarakrama*. Le culte d’un groupe de neuf kumari est 
décrit dans KT 10.20-38. [T.G.] 

Le TBhS lui consacre toute une section (pp. 290-305), formée 
essentiellement de citations de la Mahalaksmisamhita. Y sont 
données les caractéristiques qui doivent étre celles de la jeune-fille 
(kumarilaksana), ses louanges (kumaristotra), les noms de cin- 
quante Sakti qui doivent étre également adorées, ainsi que quel- 
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ques indications sur le déroulement du culte ; puis sont énumérés 
les fruits heureux ou facheux de cette pratique. [A.P.] 

[Xt] La SatS (V) 17.315 prescrit une kumdripiijd pendant la 
troisi¢me partie d’un rite de protection (raksa*). [G.C. ] 


kumudadi, n.nt. [©], Kumuda et les autres; Kumuda and the 
others; Kumuda und die anderen. 

[xt] Kumuda und die anderen gehéren zum Gefolge (pariva- 
ra*) Visnus und sind die Herren der Scharen[gottheiten] (bhutana- 
tha, bhitesa*, ganesa* etc.). Sie dienen meist als Tuirsteher (dva- 
rapdla*) oder befinden sich in einem avarana*. Kumuda und die 
anderen sind entweder acht: Kumuda, Kumudaksa, Pundarika, Va- 
mana, Sankukarna, Sarpanetra/Sarvanetra, Sumukha und Suprati- 
stha (PausS [B] 4.183-194b; SanS indrardtra 7.104c-106; NaS 
13.335-338) oder zehn: die genannten acht sowie Prsnigarbha/- 
Prasnigarbha und Manava (ParS 11.31-51; VisS 4.30c-31). 

[A] In SP4, pp. 110f., s/. 112-113b, werden die oben genann- 
ten acht Kumuda usw. als Gottheiten der Fahnen (dhvaja*) ge- 
nannt. [M.R.] 


kumbha, n.m. [©], vase ; pot; Topf. 

1. kKumbhas as objects have different ritual functions in differ- 
ent contexts and their use may also change according to various 
branches of scriptural and exegetical sources. Sometimes these 
functions are clearly distinguishable from each other, since the 
preparation of the pot, its empowerment with mantras and the syn- 
onyms used for it mark the differences. But this is not always the 
case, and a detailed study would be needed to cover all the prob- 
lems and differences. Therefore, the various uses of kumbha exem- 
plified below represent a sample rather than an all-encompassing 
definition. 

1.1. [A] Syn.: kalasa, ghata. In almost all external ritual, the 
preparation of a water jar or water jars representing the main deity 
or deities of the cult (murti*) 1s enjoined or asssumed. Various 
traditions can differ as for how many such water jars are to be used 
for certain rites and who the central deity or deities are. The jars 
usually contain fragrant water and grains, sometimes also various 
gems and herbs, are enveloped in a cloth and other decorations, 
and are covered with mango shoots. See, e.g., SP4, p. 95, and 
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BRUNNER’S notes on p. 94; KKKA, fol. 18v1; KMT 16.87. When 
the main deity of the cult is Siva, the central pot can also be called 
sivakumbha* or purnakumbha*. It is prepared and worshipped, e.g., 
in the rite of the pavitrarohana* (SP2, pp. 71ff.), in the course of 
initiation (SP3, pp. 31 ff.) and in the preliminaries of installation 
rites (v. SP4, p. 14). In the course of initiation, this jar is ritually 
united with another receptacle, the vardhani*, which represents 
Sakti, by touching one jar after the other while reciting the hrdaya- 
mantra*, The jndnakhadga* is given to the sivakumbha in all these 
rites, with which it performs its function of protection (see, e.g., 
SP2, pp. 72-75; SP3, pp. 36f., and SP4, pp. 120f.). The tattvas* or 
adhvans* to be purified during initiation are also placed on this 
kumbha, which is one of the loci where Siva is present. (SP3, p. 
431; TSB 9.453) For this kumbha, see also Kir 18.19; SvT 3.43ff.; 
MVT 8.101, 8.122, 9.48; TA 15.378ff. 

At the time of certain rites or in certain versions of a number of 
rites, such as at the consecration of an dcdrya™, the pot represent- 
ing Siva is surrounded by eight other ones (SP3, pp. 459ff.). They 
are also filled with water, gems, herbs and rice grains, covered 
with mango shoots, etc. The eight ones in the eight directions are 
transformed into the eight oceans and the eight Vidyesvaras*, 
while the middle one represents the ocean and the mantra of Siva. 
It is also possible to use only five pots or only one (SP3, pp. 
467ff.). The person is consecrated with the water from these pots, 
the water being imagined as amrta*. In the case of a sadhaka*, the 
consecration is normally performed with five such pots onto which 
the five kalas* have been projected, but the rite can also be done 
with eight pots or one (SP3, pp. 51 0ff.). The sadhyamantra* of the 
sddhaka 1s recited on them, too, during the ablution. See also MVT 
10.3; SYM 26.54; TSB 9.482 and 519. 

When there are five pots physically prepared as above, but 
empowered by the /okapalas* (who are grouped into five for this 
occasion) or by dharma, jnidna*, vairagya*, aisvarya* and sarva- 
siddhi*, they may also be called nidhikumbha*. They are used in 
the course of the preliminaries of any installation ritual, when the 
foundational stones are laid down (see SP4, pp. 40f., with notes by 
BRUNNER). 

1.2. Syn. of Artkumbha. A pot (ususally of gold) filled with the 
pancagavya*, honey and milk, gems, etc. (see SP4, pp. 324f., with 
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BRUNNER’S notes for various lists), decorated as above and em- 
powered by the Ardayamantra. It is prepared and used in the rite of 
installation of a temple. Empowered by further mantras, it is trans- 
formed into the heart or soul of the temple. The actual place where 
it is to stand is perhaps a hole in the building, in which it comes to 
be integrated in the course of the construction. For a discussion of 
the problem see BRUNNER in SP4, pp. 322ff. 

[4] V. s.v. kumbhasthapana and kumbharcana. 

— astamangala, astravardhani, karaka, kumbhabhiseka, gaddu, 
catuhsthanarcana, nidrakumbha, vidyakumbha. 

2. [A] The bulging extremity on the handle of the ladle (sruc*) 
used for oblations. See, e.g., SP4, p. 97, note 153. 

3. [0] Central portion of the cui/aka* on the top of a temple. Its 
form resembles a water pot. See SP4, pp. 336f. and Pl. XIII. 

4. [A] Name of a mudra*, syn. of kalasa(mudra) and gha- 
ta(mudra), illustrated in SP1, Pl. I.30. The two hands form as it 
were a water-pot, used in the course of mantric ablutions. It is also 
described in Mrg kp 5.16-17 and illustrated there in two versions 
(according to the Mrg and modern practice) which differ from the 
one given in SP1. For occurrences of the term, see, e.g., Mrg kp 
2.14; TA 15.71, where TAV gives yet another description, in a ci- 
tation which is textually related to the Mrg’s definition. 

5. Syn.: Aumbhaka (1). V. s.v. [J.T.] 


kumbhaka, n.m. [©], 1. rétention du souffle; retention of the 
breath; Anhalten des Atems; — 2. vase ; pot; Topf. 

1. [<4] Syn.: kumbha (5)*. kumbhaka ist neben piraka*, dem 
Einatmen, und recaka*, dem Ausatmen, ein Element der Atemre- 
gelung (prandyama*). Der pranayama wird nicht nur im Rahmen 
der Yoga-Ubung angewandt (s. dafiir z.B. SriprsS 3.29ff.), sondern 
auch im Ritual. Der Aumbhaka dient z.B. bei der Reinigung der 
Elemente (bhitasuddhi*) dazu, das jeweilige Element in der ihm 
entsprechenden Korperpartie festzuhalten und auszubreiten (JayS 
10.28c-29a; PadS cp 3.27c-28b). Mittels des kumbhaka kann auch 
der jiva* in der susumna* emporgehoben werden (PadS cp 3.39). 
[M.R.] 

[A] The same kind of ritual purification of the body through 
pranayama is mentioned in Saiva Tantras, e.g., in VSikhT 69-70; 
SYM 7.20. It is also mentioned sometimes that this purification 
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burns up one’s (mundane) body (BhM 118). In other contexts, it is 
prescribed that one should meditate on or mentally recite the main 
mantra deity of the cult, or the niskala* form of Siva, while doing 
the Aumbhaka, see, e.g., MVT 9.77 (in the course of initiation); 
SYM 6.28; TA 15.337 and 17.90. The MVT mentions the term in 
its description of yoga in 17.3. The BhM (380) prescribes the visu- 
alisation of Sri during the kumbhaka. For occurrences in Sid- 
dhantatantras, see, e.g., SvaSS 20.8; Sark 11.13; MatP yp 2.32; Mrg 
yp 22ff. [J.T.] 
2. Syn.: kumbha. V.s.v. meanings 1-4. 


kumbhasthapana, n.nt. [©], installation des vases ; installation of 
pots; Aufstellen der Topfe. 

Aufstellen der Topfe auf einen oder mehreren dhdnyapithas*, 
um danach Gottheiten in diese Topfe einzuladen und darin zu ver- 
ehren. Die Anzahl der Topfe, die dabei verwendet werden, ist un- 
terschiedlich, aber die allgemeinste Form des kumbhasthapana ist 
folgende: in die Mitte wird ein groBer kumbha* (mahakumbha*, 
sivakumbha*) gestellt, stidlich davon ein karaka* oder eine var- 
dhani* und rundherum in den acht Himmelsrichtungen weitere 
acht Aumbhas. Alle Topfe sind meist mit parftimiertem Wasser 
(gandhatoya*), Gold, neun Edelsteinen (navaratna*) und kurcas* 
gefullt, mit einem Faden umwickelt, mit zwei Tuchern bedeckt und 
mit Kranzen usw. geschmickt. Manchmal steht darin auch ein 
Gotterbild der jeweiligen Gottheit, die im jeweiligen Topf verehrt 
wird. Zwischen den acht Aumbhas liegen haufig die astamangalas*. 

[<£] Siehe SriprsS 23.79-91; VisS 9.13-18, 18.61-74b, 25.43c- 
44; BhT 23.13c-15b. Vgl. auch RANGACHARI 1986, pp. 130f. 

[A] Siehe SP3, pp. 458-469; Aj kp 40.60-80; Rau kp 18.72- 
80b, 28.42-57, 61.17c-20. [M.R.] 

— kumbhabhiseka, kumbharcana. 


kumbhabhiseka, n.m. [©], aspersion avec [l’eau du] vase ; conse- 
cration with water-pots; Giefibad aus dem Topf. 

[ A] Bei der pratistha* werden zuvor in verschiedenen Topfen 
vergegenwartigte Mantras (vgl. kumbhasthapana und kumbharca- 
na) in das Kultbild tibertragen und danach letzteres mit dem Inhalt 
der Topfe tibergossen (SP4, p. 216, Anm. 94; Aj kp 18.223c-237, 
40.106-112; Rau kp 28.83-89b). Nach SP3, pp. 452f., s/. 5, wird bei 
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der ekatattvadiksa* der zu initiierende Schiiler mit einem sivakum- 
bhabhisecana tibergossen. 

— sivakumbha. 

[Xt] Ein kumbhabhiseka oder ein abhiseka* aus der zu einem 
»lopf* (kumbha) geformten Hand (panikumbha) auf den eigenen 
Kopf wird im Rahmen des taglichen Bades von ParS 2.84 vorge- 
schrieben. Nach BhT 20.74b beschlieBt ein kumbhdabhisecana, ein 
GieBbad aus einem Topf, das brahmasndna, ein spezielles snapa- 
na*, das fir Visnu durchgefthrt wird. [M.R.] 


kumbharcana, n.nt. [©], adoration des vases ; worship [of deities] 
in pots; Verehrung [von Gottheiten] in Topfen. 

Nachdem Topfe in der richtigen Weise aufgestellt wurden (v. 
s.v. kumbhasthapana), werden Gottheiten in sie eingeladen und 
dort verehrt. Das kumbharcana (fur einen Textbeleg ftir den Ter- 
minus kumbharcana s. PadS kp 13.34c) wird zu verschiedenen Ge- 
legenheiten durchgefuhrt, vor allem beim utsava* und bei der pra- 
tistha*. 

[<4] In den mahadkumbha* wird die Hauptgottheit und in den 
karaka* Sudarsana* eingeladen. In den acht kumbhas* in den acht 
Himmelsrichtungen werden die acht /okapalas* verehrt (PadS kp 
26.35-36; ParS 15.253; VisS 17.53c-54b; BhT 7.32) oder Vasude- 
va*, Samkarsana*, Pradyumna* und Aniruddha* in den vier Haupt- 
himmelsrichtungen und Purusa*, Satya*, Acyuta* und Ananta in 
den vier Zwischenhimmelsrichtungen (PadS cp 11.72c-73; VisS 
18.67c-69; fir eine weitere Méglichkeit s. BhT 15.12-13). 

[A] Nach Rau werden in den mittleren Topf Sadasiva, in die 
vardhani* Manonmani und in die acht Topfe rundherum die Vid- 
yeSas* eingeladen und dort verehrt (Rau kp 18.72-80b, 28.45-57b, 
60.20); nach Aj kp 40.73-80b werden Siva im mittleren und die 
sechs angamantras* und die Vidyesas in acht Topfen rundherum 
verehrt. [M.R.] 

— kumbhabhiseka, sivakumbha. 


kula, n.nt. | A], famille ; family; Familie. 

1. Ce terme fut sans doute d’abord employé dans l’ancienne 
tradition Sivaite du Vidyapitha pour désigner les groupes de Yogi- 
nis*, puissances surnaturelles féminines, considérées comme se reé- 
partissant en familles (Aula), ou clans (gotra*), dirigées chacune 
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par une Mere (matr*) dont les huit principales sont (selon une des 
listes admises) Brahmi, Mahesvari, Kaumari, Vaisnavi, Indrani, 
Varahi, Camunda et Mahalaksmi. On retrouve ces Méres comme 
formant les astamdtrka*, du moins selon certaines listes. C’est du 
terme désignant ces familles que vient le nom de I’ensemble du 
Kula, ou ensemble kaula*, lui-méme divisé en quatre « transmis- 
sions » (@amnaya*), ou le culte du dieu Bhairava* tient une place 
particuliére (voir |’Introduction du 1“ volume, ou PADOUX 1994, 
Introduction, ou SANDERSON 1988). 

Dans ces traditions, le mot Aula et les termes s’y rattachant 
(voir les articles suivants) forment une terminologie de base en 
référence a un fonds initiatique et ésotérique commun. Selon la 
formule d’Abhinavagupta (TA 35.34) : « Dans la fleur [I’essence 
est] ’odeur, dans le sésame, c’est I’huile, dans le corps, l’4me qui 
l’anime, dans |’eau, le nectar. Et c’est de la méme facgon que dans 
les Ecritures se trouve le Kula. » (puspe gandhas tile tailam dehe 
jivo jale ’mrtam | yatha tathaiva sastranam kulam antah pratisthi- 
tam ||). Pour Abhinavagupta, toutefois, c’est le Trika* (issu lui- 
méme du fonds Kula) qui est la tradition supréme. En se référant 
dans le PTV a divers Tantras, il cite notamment (p. 92), sans en 
donner la source, le passage suivant : vedac chaivam tato vamam 
tato daksam tatah kulam | tato matam tatas capi trikam sarvotta- 
mam param || « Au Veda est supérieur le [systéme] Saiva*, a celui- 
ci le Vama”*, a lui le [systeme de] droite (daksa*), a celui la le Ku- 
la, puis le Mata*, puis le Trika qui est supérieur a tous les autres. » 

2. kula, dans ces traditions, a également le sens de corps : aussi 
bien en tant que totalité, ou ensemble cosmique structuré (visva*), 
qu’en tant que corps humain (sarira*), microcosme reflet du 
macrocosme (v. par ex. YHDi, p. 357 : Aulam sattrimSattattvasam- 
udayarupam Ssariram, « kula, le corps fait de l’ensemble des 36 
tattva »», donc ayant la méme structure que le cosmos). 

3. Métaphysiquement, enfin, ku/a peut servir a désigner le plan 
divin le plus haut, mais non transcendant, de la divinité, ce dernier 
étant akula*. kula peut désigner Sakti en tant que celle-ci est autre 
que Siva. Voir KT 17.26-27b : kulam gotram samakhyatam tac ca 
saktisivodbhavam | yena moksa iti jidnam kaulikah so ’bhidhiyate || 
akulam siva ity uktam kulam saktih prakirtita| «Le clan est 
nommé kula, et il est né de Siva et Sakti, ainsi la connaissance, qui 
est libération, est dite kaulika*. Siva est appelé akula, Sakti 
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nommée kula ». Ou TA 29.4: kulam ca paramesasya saktih sam- 
arthyam urdhvata | svatantryam ojo viryam ca pindah samvic cha- 
rirakam ||: « kula est, du supréme Seigneur, le pouvoir, la supré- 
matie, la liberté, la vitalité, la force, la totalité, la conscience, le 
corps. » — v. TA 29.4, trad. GNOLI 1999, p. 549, note. [A.P.] 

4. kula est énergie sexuelle, v. s.v. kuldvesa. 

5. For the Saiddhantika sense, v. s.v. gocara. 

— krama, vamamarga, visvamaya, visvottirna. 


kulakaulayogini, nf. [A |. 

Catégorie de Yogini* mentionnée dans la YHDi, p. 276, comme 
formant une des neuf sortes de Yogini « tres cachées » (guptatara- 
yoginyah*). Elles sont également mentionnées dans le TRT 5.12 
pour qui il n’y a que huit sortes de Yogini « trés cachées ». [A.P.] 


kulagahvara, n.nt. {| A). 
_ dvandva parfois utilisé pour designer l’union de |’Energie, 
Sakti (kula [3]*) et de Siva (gahvara). V.s.v. gahvara. [A.P.] 


kulacakresvara, n.pr.m., kulacakresvart, n.prf. | A], le Seigneur 
et la Maitresse du cercle de Kula ; the Lord and the Goddess of the 
Kula circle; der Herr und die Herrin des Kula-Kreises. 

According to the Jayadrathayamalatantra, Kulacakresvari is 
Kali* surrounded by six Yoginis. By worshipping her, one be- 
comes a kulacakresvara and experiences the four stages of Kaula 
yoga: pinda*, pada*, riijpa*, rupavarjita* (information SANDER- 
SON). [A.P.] 


kulaja, nf. [A]. 

According to the TSB (16.129ff.) and the SYM (22.5ff.), one 
of the two main categories of Yoginis*, denoting human ones 
(further divided according to their varna). The other category is 
that of goddess-Y oginis (devata). [J.T.] 

According to the KRP, fol. 50b, one of the four kinds of Yogi- 
nis (reference in SCHOTERMAN 1982, p. 112, nn. 24 and 26). These 
are the Yoginis who “come forth from the eight samayas*” and 
thus belong to one of the spiritual “families” of the Kula tradition. 
[T.G.] 
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kuladipa, n.m. | A], lampe de kula ; lamp of kula; kula-Lampe. 

Lampe allumée ou flamme offerte a la Déesse a la fin du culte, 
selon le YH 3.168. La YHDi ad loc. (p. 357), citant des « ex- 
perts », interprete cette lampe comme étant le dynamisme de la 
Conscience (samvidim kalam) brillant dans le lotus du coeur de 
Vofficiant, qui offre ainsi a la divinité l’aperception intuitive qu’il 
a acquise, grace a la puija*, de la Réalité supréme. 

Dans la tradition de Kubjika (Aubjikamata*), Kuladipa est une 
des déesses des anga* de la déesse Samaya Kubjika dont le mantra 
se divise en huit pada* et six anga, Kuladipa correspondant a 
Panga siras*. Voir KMT 7.14c ; KuU 7.79 et GOUDRIAAN 1986. 
[A.P.] 


kuladevah, n.m.pl. [A], les divinités du kula; the kula deities; 
die kula-Gottheiten. 

Facon de désigner les divinités du kula*. Ainsi PTV, p. 154, ci- 
tant un texte qui prescrit d’adorer la Déesse Malini* « entourée 
d’innombrables dieux et puissances du kula », anantaih kuladevais 
tu kulasaktibhir eva ca\ malinim tu yajed devim parivaritavigra- 
ham ||. 

Il se pourrait toutefois que kuladeva (comme kulapurusa*) dé- 
signe un ordre particulier des lettres du sanskrit, analogue a celui 
de la malini (voir PTV, trad. GNOLI 1985, p. 92). [A.P.] 

— kulaputtalika, kulasakti. 


kuladeha, n.m. | A |, corps de kula ; kula body; kula-K6rper. 

In the yogic system of the Kubjikamata* as taught in KMT 18 
and SatSS 7-12, the mantric body which the yogin creates for him- 
self in order to identify himself with kula (3)* as Sakti. It consists 
of a sixfold mantra structure: 1. malini*, 2. sabdarasi*, 3. trividya, 
4. aghorastaka, 5. dvadasanga, explained in KMT 18.37; 6. sad- 
anga, explained in KMT 18.39. — Also called kulapinda (KMT 
1.53b). The term occurs also in KJN 4.13f., where the meaning 
may be different. [T.G.] 


kuladravya, n.nt. [A], substance de kula; kula substance; kula- 
Substanz. 

The KKKA (fol. 32r5) gives a list of eight substances as kula- 
dravyas (dravyani kaulike), which is followed by a list of eight 
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kula*-liquids to be drunk and yet a third list of eight subtances to 
be eaten. All these form part of the group of kuladravyas (kuladra- 
vyagana) in a larger sense. The first list includes meat, egg, types 
of garlic, and possibly menstrual blood (vamdpuspa). The second 
list mentions alcohol, blood, the kundagolaka* and semen among 
other things. The third list enumerates fish and the meat of various 
categories of animals, also including human flesh (mahamamsa*). 
[J.T] 

Le MCAT 4.8-12 en donne une recette ; plus loin (6.7), il énu- 
mére comme kuladravya \’alcool, la chair, le poisson et le miel 
(Gsavam ca mamsam matsyam tatha madhu). Le TBhS, pp. 176 
Sq., Mentionne, en se référant notamment au KT, les substances 
propres au kula sans lesquelles un culte demeure sans fruit : kula- 
dravyair vind kurydj japayajnatapovratam | nisphalam tad bhavet. 
Selon le TBhS, ces dravya* doivent étre purifiés avant d’étre utili- 
sés. Ce texte et ceux qu’il cite (Sivaites ou visnouites), mentionnent 
mamsa*, matsya*, mudra*, mais aussi kundagolaka, c’est-a-dire 
des sécrétions sexuelles, ainsi que mahamamsa, \a chair humaine. 
Diverses sortes de kuladravya (dont madya*) a utiliser dans des 
rites magiques (par exemple, pour tracer un diagramme) sont énu- 
mérés dans le 5° ch. du Kulactiidamaninigama (KCN). [A.P.] 

— makara, viradravya. 


kulanatha, n.m. [| A], maitre du kula ; master of kula; Meister des 
kula. 

The KCN 1.34-36, mentions eight kulanathas to be evoked 
(smaret) by the sadhaka* after he has paid reverence to the kula- 
vrksa* and meditated on kula* in the cakras* from the muladha- 
ra* to the brahmarandhra*. [A.P.] 


kulapaddhati, nf. {| A], manuel rituel du kula; ritual manual of 
kula; Ritualhandbuch des kula. 

The ritual manual of the practitioner’s Yogini family (kula*), 
which supplies details of some rites not mentioned in the scriptures 
or details which seem to differ in the various traditions of these 
families. (Refer, e.g., SYM 8.12; KMT 2.49, 18.48. The term is not 
that of the Kula branch.) It seems that none of these manuals of the 
early traditions has survived. [J.T.] 
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kulapadma, n.nt. | A], lotus de kula ; lotus of kula; kula-Lotus. 

In some texts of the Srividya*/Tripura system, it is a red, six- 
petalled lotus, placed above an eight-petalled one which is above a 
white thousand-petalled akulapadma* which is at the root of the 
kundalini* — see YH 1.25 and YHDi, pp. 24-37, quoting the Sva- 
cchandasamegraha. [A.P.] 


kulaparvan, n.nt. | A], jour de kula ; day of kula; Tag des kula. 

Au début du 28° chapitre du TA, qui traite des jours privilégiés 
(parvan*) ou doivent étre accomplis certains rites occasionnels 
(naimittika*), Abhinavagupta, s’appuyant sur le Yogasamcaratan- 
tra, répartit ces jours en kula* et akula* (dvidhda parva kulakulam — 
id. 10b). Il précise (id., s/. 11-14) que les kulaparvan sont au 
nombre de huit, dédiés aux huit Meéres, Mahesi, Brahmi, Kaumari, 
etc., et il en indique les dates selon les jours de la quinzaine lu- 
naire, les tithi*. « D’autres » (anyah), ajoute-t-il (14a), « nomment 
kula les jours akula. » Il traite ensuite (14b-35) des kulaparvan 
selon d’autres Tantras tels que le Bhairavakula, le Haidara, le Tri- 
kasadbhava, le Trikakula ou le Kalikula, qui disent que ces jours 
privilégiés sont ceux ou l’adepte atteint la plenitude de la conscien- 
ce de soi, qu’il est nécessaire (avasyam) de les observer en accom- 
plissant les cultes (puja*) prescrits et que l’on y obtient particu- 
liérement facilement des pouvoirs surnaturels (30). [A.P.] 

Le SYM 29.25 nomme parvani (sic !) les jours ou les diverses 
familles (Aula) de Yogini (Brahmi, etc.) accordent des pouvoirs 
surnaturels a leurs adeptes. [J.T.] 

— akulaparvan, anuyaga. 


kulapinda, n.m. ou nt. | A]. 
Syn. of kuladeha, v. s.v. [T.G.] 


kulaputtalika, nf. | A |. 

C’est, selon le TA 15.128b-130 (et TAV ad loc., vol. 9, p. 68), 
le nom d’une des dispositions particulieres des phonemes du sans- 
krit dont la plus importante est la malini* (qui commence par NA et 
se termine par PHA — et qui est aussi bien un ordre alphabétique 
qu’une déesse). [A.P.] 

— kuladevah, kulapurusa. 
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kulapurusa, n.m. [A |. 

Selon le PTV, p. 154, c’est une des formes de la malini*, peut- 
étre identique a celle nommée kulaputtalika*. Le PTV cite a ce 
propos un distique prescrivant de faire le culte de la mdlini « son 
image étant entourée d’une infinité de dieux et de puissances de 
kula » (anantaih kuladevais tu kulasaktibhir eva ca ... parivaritavi- 
graham), formule qui montre la puissance particuliere attribuée a 
la malini comme a ses variantes. [A.P.] 


kulapijana, n.nt. [A], le culte de kula ; the kula worship; Ver- 
ehrungsritual des kula. 

Ce culte propre au Kula et ou Aula* en tant que totalité et 
qu’énergie divine joue un role particulier est l’adiyaga*, le rite 
secret accompli avec une duti*, décrit, selon |’enseignement d’an- 
ciens Tantras, dans le 29° chapitre du TA, ot il est également 
nommeé kulaydga* (id. 6cd). [A.P.] 

— kundalini. 


kulaprakriya, nf. | A|, regle, méthode ou pratique de kula ; kula 
method; Praktik des kula. 

Ce sont des pratiques secretes qui ne peuvent étre suivies que 
par des maitres et des disciples de la sorte la plus haute : TA 29.2a. 
Tel est le cas en particulier du « sacrifice originel » (ddiyaga*) ou 
« culte de kula » (kulapiijana*) décrit dans le ch. 29 du TA. Ces 
régles se distinguent des régles plus générales, plus respectueuses 
des normes sociales, nommées tantraprakriya*, qu’observe le 
maitre de maison Sivaite. 

Le NT 7 distingue de fagon analogue deux sortes de médita- 
tions identifiantes du netramantra*, la premiere (7.6-15), subtile 
(suksma), releve de la kulaprakriya, la deuxiéme, qui est sthila, re- 
levant de la tantraprakriya. [A.P.] 


kulabhasa, kaulikit bhasa, nn.f. [A], langue du kula ; kula l\an- 
guage; Sprache des kula. 

Denotes a code destined to conceal a mantra or other key term 
by devious terminology; can be realized in various ways. In the 
KMT, it refers to simply spelling backwards (viloma, cf. 7.44 and 
39; 10.12f.). [T.G.] 
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Listed among the attainments of the pindastha (pinda*) stage 
of Kula yoga in KuS 4 (fol. 25v): udgiret kaulikim bhadsam (infor- 
mation VASUDEVA). [D.G. ] 


kulamatarah, nf. pl. [A], les Meéres de kula ; the Mothers of kula; 
die Mitter des kula. 

Dans le TSB 16.138 sq. et le SYM 22.15 sq. (qui en donnent 
des listes trés semblables), ce sont des déesses ou des Yogini qui 
apparaissent lors de chaque age (yuga) du monde et qui conferent 
des pouvoirs surnaturels a leurs adeptes. [J.T.] 

Dans le YH, ce sont des divinités féminines entourant (avara- 
nadevatah*) la Déesse Bhairavi et qui, selon une citation (sans reé- 
ference) faite par Amrtananda (YHDi, pp. 108 et 213), sont des 
rayons de la lumiere de la Conscience divine (cinmarici*) et sont 
présentes dans tous les pitha*. La YHDi (p. 213) dit que ce sont 
« Brahmi, etc. », donc les astamatrka*. Mais elle les associe aussi 
aux éléments constitutifs du corps (les dhatu*) en les assimilant 
par la aux dakini*. Voir PADOUX 1994, pp. 184 et 259. [A.P.] 


kulamila, n.nt. [A], la racine de kula; the root of the kula; die 
Wurzel des kula. 

C’est, selon Jayaratha (comm. ad TA 5.94c-95, vol. 3, p. 404), 
le lieu de naissance, celui a partir duquel se manifeste I’énergie du 
souffle vital-cosmique (kAulamulam pranasakteh prabhadvasthanam 
janmadharah) qui monte dans le canal médian de la susumna*. 
[A.P.] 


kulaydga, n.m. | A], culte de kula, culte du corps ; worship accord- 
ing to the kula, worship (yaga) of the body (kula); Verehrungs- 
ritual des kula, Verehrung des KO6rper. 

This esoteric worship according to the tradition of the kula (1)* 
is described in TA, ch. 29, on the basis of early scriptural sources 
of the tradition (the term occurs in TA 29.6 and 29.221). Unlike 
the tantric worship of the Yoginis of the practitioner’s Yogini 
family (ku/a), this ritual is centered on the body (Aula) of the sa- 
dhaka*, which is ruled by the goddesses or Yoginis of the senses 
(karanesvaris*). By gratifying these goddesses while the desiring 
ego is suspended, one manages to control them instead of being 
their plaything (pasu*) and thus one becomes their Lord (kulesva- 
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ra*). This rite of propitiation involves the consumption of meat, 
alcohol and other impure substances as well as ritual copulation. 
For a summary v. SANDERSON 1988, p. 148. [J.T.] 


kulayogini, n.f. [A]. 

In the KKKA (fols. 18r3ff.), the propitiation of the circle of the 
Kulayoginis (Aulayoginicakratarpana) precedes that of the Kalis* 
of the five-fold Krama*. These Yoginis* are then listed and cate- 
gorised into three types (higher, middle and low). Their names in- 
clude the names of the four varnas as well as Dhivari (Fisherwom- 
an), Carmakari* (Currier/Tanner), Dhvajini (Vendor of Alcohol) 
and the like, and they appear to be human Yoginis, accompanying 
practitioners in rites such as initiation. [J.T.] 

— kula, diti. 


kulavira, n.m. | A], héros du kula ; hero of kula; Held des kula. 

In general: a vira* who belongs to any of the Kula traditions. 
In the Kubyika texts, e.g., KMT 13.95, the term can also refer to 
the Lord of kula*, i.e. Bhairava* or Adinatha. [T.G.] 


kulavrksa, n.m. ou kulavrksah, n.m.pl. [A], arbre ou arbres de 
kula ; tree or trees of kula; Baum oder Baume des kula. 

Selon le KMT 16.65-66 et 89-91, le Ahecaricakra* propre a ce 
texte comporte un ensemble de 25 mandala* formant un arbre 
mandalique nommé kulavrksa d’ou nait toute la création (... 
mandalavrkso ‘yam yasmat sarvam prapadyate, id. 91b).Voir HEI- 
LIJGERS-SEELEN 1994, pp. 269 et 273, n. 87. La KuU 7.23 et 24 
prescrit de rendre hommage a ce kulavrksa en récitant une priére 
puis en faisant l’offrande de l’ajapdjapa* du hamsa* : kulavrksam 
pranamydjapam samarpayet (id. 24d). 

Selon divers textes kaula tels que le Rudrayamala (cité dans 
TBhS, 5° ch., p. 125) et le KCN (1.33-34a), le sadhaka* dévot de 
la Déesse doit commencer sa journée par une évocation (dhyayet, 
smaret) dun certain groupe d’arbres, les kulavrksah, dont une des 
listes est la suivante : Slesmataka, Karafja, Nimba, Asvattha, Ka- 
damba, Bilva, Vata, Sala. D’autres textes donnent des listes diffé- 
rentes, la régle de l"hommage matinal a ces arbres étant toutefois 
assez générale. Voir KCN, Introd., pp. 9 sq. Ce groupe d’arbres ne 
semble pas étre mentionné dans le KMT. [A.P.] 
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kulasakti, n.f. [| A], puissance ou énergie de kula ; power of kula; 
Kraft des kula. 

Ce terme peut désigner la déesse Kulesvari* en tant qu’elle 
incarne la puissance du kAula*. Ainsi MVT 11.10, qui prescrit de la 
placer rituellement au milieu d’autres puissances divines. II peut 
aussi désigner la kundalini*, ainsi YH 3.137 et YHDi, p. 328 : ku- 
lasaktih kundalini. 

Au pluriel, kulasakti désigne des énergies phonétiques propres 
au kula, notamment celles composant la mdlini*: PTV, p. 154. 
[A.P.] 

— kuladevah. 


kulakula, n.nt. [ A}. 

The term can be explained as a dvandva, referring in that case 
to the cosmic totality, evolved as well as unevolved; or as a deter- 
minative compound (type karmadharaya), in the sense of “the un- 
evolved (characterized as or contracted to) the evolved.” The latter 
meaning occurs a few times in the Kubjikamata™, e.g., the difficult 
passage KMT 11.6ff. Here, ku/akula probably refers to an inter- 
mediate stage in the self-contraction of the unevolved Supreme 
(akula*). The akula sphere proper is characterized by a fourfold 
nature, the kulakula by a fivefold evolution of pure sound, begin- 
ning with the supreme bindu* and ending with ardhacandra*, and 
the Aula* by a sixfold division of the audible stages of the syllable 
OM*. These three stages are presided over by respectively the 
icchasakti*, jnanasakti*, and kriyadsakti*. A different elaboration 
of this doctrine is offered by the SatSS,, (beginning of the 18" 
chapter). 

And in the sequel of KMT 11 (verses 30ff.), Aulakula and kula 
are associated with respectively the downward (creative) and 
upward (destructive) courses of the sakti* along the six cakras* 
(HEILIJGERS-SEELEN 1994, p. 146). The meaning thus depends 
upon the context: theory of phonic evolution, or yoga. 

In the SatSS,,, at least two other meanings of Aulakula can be 
recognized: a. the mixture or product of akula and kula (1.21), and 
b. the relationship between akula (realized as Siva in the dvada- 
Santa*), and kula (realized as Sakti in the ddhdra*) (42.52f. [fol. 
339b]). [T.G.] 

The term expresses the relationship between the two planes of 
the godhead: the transcendent Absolute, akula, and the deity as the 
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totality of the cosmos. ku/a is also found in the same sense in other 
Saiva texts even if the compound kulakula is not used. See for 
instance PTV, p. 62, where kaula* is said to rest on kula and to 
have the nature of akula, or to be founded on the light of akula: 
kule bhavam akulatma kaulam, or: kulam hy akulaprakasarudham 
eva. The same conception is voiced by Jayaratha in his comm. on 
TA 3.67. It is developed in the KJN, and is to be found in KT 
(which uses the compound kuladkula — 18.27), as well as in a 
number of Saiva, and especially Srividya*, works. [A.P.] 


kulacara, kaulacara, nn.m. | A |, comportement selon le kula ; cor- 
rect behaviour in Au/a [tradition]; Wandel entsprechend dem kula. 

Refers to the varieties of Gcara* taught in Kula traditions. An 
extensive discussion of the duties of the Kula adept is given in KT, 
ch. 11. 

The SatSS (1.13f.) applies the word to the practice of internali- 
zation of mythological data, mandalas*, etc.; the daily practice of 
kulacara is taught in this text in ch. 41. As a general principle, the 
same text (6.25) holds that the essence of Auldcara is the realiza- 
tion of the identity of Siva, Sakti, and Self. [T.G.] 

The kuldcara/kaulacara, being the prescribed (therefore the 
normal) form of behaviour of the kaula* adept, is sometimes called 
kaulikasamaydcara or even simply samaydcara*. See TA 28.27 
(worship performed in the Kula way), YHDi, p. 227, or YHDi ad 
YH 278, p. 210). [A.P.] See also KuS, fol. 49v, and MaBT 3.31. 
[J.T] 


kulamnaya, kulamndayanidarsana, nn.m. | A], la transmission du 
kula ; the transmission of the kula; die Uberlieferung des kula. 

Expression qui se trouve dans le court ch. 12 du NT (et dans 
NTU ad loc., vol. 1, pp. 252 sq.), et qui désigne évidemment la tra- 
dition du Kula, avec Bhairava*/Kulesvara* comme dieu principal 
et son panthéon kaula de dieux et de déesses. Le TA 15.533 et 572 
indique que ceux qui suivent le kulamndya et font usage de vira- 
dravya* ne doivent pas habiter avec des étres enchainés (pasu*) ni 
méme avoir de contact avec ceux qui n’appartiennent pas au Kula 
(akulina), tel étant V’enseignement du Madhavakulatantra (terme 
qui désignerait peut-étre le quatriéme satka du Jayadrathayamala- 
tantra). Voir aussi BRUNNER 1974, pp. 154-156. [A.P.] 
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kulalikamnaya, n.m. | A}. 

Name sometimes given to the Kubjika tradition. On this name, 
its raison d’étre, and how to explain it, see SatSS, SCHOTERMAN’s 
introduction, pp. 7f., where (p. 9) he prefers to interpret this name 
as “Tradition of Kulalika’”, that is, of Kubjika. [A.P.] 

— kubjikamata. 


kulavesa, n.m. [A], absorption en kula ; absorption in the kula; 
Eingehen ins kula. 

Cette pénétration (dvesa*) est mentionnée dans le TA 5.70a 
avec d’autres cas ou l’effervescence de l’énergie (saktiksobha) 
peut conduire l’adepte a l’union avec l’absolu. Comme |’explique 
Jayaratha ad loc. (vol. 3, p. 378), kula désigne ici l’essence de 
l’énergie sexuelle en laquelle l’adepte peut s’absorber « méme en 
labsence d’une énergie extérieure » (bahyasaktyabhave ‘pi), c’est 
a dire méme en l’absence d’une femme, par le seul effet d’une 
concentration intense (bhdvandatisayat) sur le souvenir d’une union 
précédente. Il cite a ce propos le sloka 70 du VBh qui décrit une 
telle pratique. Ce s/oka est également cité par Abhinavagupta dans 
le PTV, p. 51, ou il expose comment la seule €vocation intense 
d’une jouissance sexuelle suffit pour l’éprouver a nouveau, la rai- 
son d’étre de cette pratique ¢tant toutefois non de rechercher du 
plaisir mais de réaliser l’?omniprésence de |’€nergie et de parvenir, 
en apprehendant la nature en réalité divine de |’€nergie efferves- 
cente présente dans les organes des sens, a transcender la sensation 
interne mentalement vécue vers ce qui est son essence, la supréme 
Déesse unie a Siva. [A.P.] 


kulastaka, n.nt. | A |. 

The term is found in several Kula Tantras in different mean- 
ings. It always denotes a group of eight entities to which special 
veneration or adoration is due. For instance, the eight long vowels 
are meant in KJN 8.31; the eight sounds beginning with Y4 in 
MVT 11.43 (cf. 19.27); the eight Mothers with their locations, etc., 
in KMT 24.70f.; eight low-caste women (Candali, etc.) in KT 
7.42f. [T.G.] 

The KuU 21.5 says that the adept should always worship Kub- 
jika while being in the company of his Sakti or of the ogdoad of 
kula* (svasaktya yukto va kulastako yatnatah saktisahitah sadhako 
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sarvada kubjikam yajet). What meaning is to be given there to ku- 
lastaka is however not clear. In KMT 24.136ff. the term appears to 
refers to eight goddesses, Aindri, etc., but also to eight holy places, 
Prayaga, etc., TA 28.10-14 describes them as the eight Matr, Ma- 
hesi, etc., and prescribes their worship on the parva days — see s.v. 
kulaparvan. In KT 7.42ff. the kulastaka are a group of eight wom- 
en of low caste or impure activity. [A.P.] 


kulina, n.m., kulind, nf. [A], du kula ; of the kula; zum kula ge- 
horend. 

Outre son emploi dans le sens courant, ce terme désigne plus 
spécialement (ainsi dans TA 15.572) les adeptes du Kula, ceux qui 
suivent le kulacara*™. [A.P.] 


kulesvara, n.pr.m., kulesvari, n.pr.f. | A|, Le Seigneur et la Mai- 
tresse de Kula; the Lord and the Goddess of Kula; der Herr und 
die Herrin des Kula. 

They are the basic deities of the Kaula pantheon, where they 
are surrounded by the eight Mothers (Aulamdatarah*, Brahmi and 
the others). They are to be found in the different Kaula traditions, a 
fact which suggests, for these traditions, that there is an original 
Kaula Revelation of which the various @mndyas* are specific sec- 
tarian forms, and that, therefore, their main god or goddess are 
aspects or ectypes of this basic pair. TA 29.221-223 alludes briefly 
to five different forms of worship of this mantra-deity pair. See 
also KMT 3.31, 15.46, 16.25, 63. 

According to TA 29.46-47, consciousness (citi*) abiding in 
kula*, being made up of mantras, siddhas*, prana*, consciousness 
(samvid*) and of the senses, is named Kulesvari and can be wor- 
shipped as Matrsadbhava, identified with Para, or as “Solitary 
Heroine” (ekavira*). [A.P.] 

— kulacakresvara, kulacakresvari. 


kusakirca, n.nt., V. 8.v. kiirca. 
kuSodaka, n.nt. [©], eau-de-kusa ; kusa-water; kusa-Wasser. 
[Xt] Es werden zwei Arten von kusa-Wasser unterschieden: 


aus frischem und aus trockenem kusa-Gras zubereitetes. Zur Zube- 
reitung des ersteren wird frisches Ausa-Gras (nach der SanS: in 


132 


kuta 


Wasser) zerquetscht, zur Zubereitung des letzeren trockenes kusa- 
Gras in Wasser geworfen. Das kusodaka aus frischem kusa-Gras 
ist vorzuziehen (SanS rsirdtra 9.34-35; ParS 22.71-72b). [M.R.] 


kusumanijali, n.m., v. 8.v. puspanjali. 
kusumarcana, n.nt., Vv. 8.V. puspaydga. 


kuhii, nf. [0]. 

One of the second group of five channels within the list of ten 
principal channels (ndadi*) of the breath. 

[A] Sark 10.4; SvT 7.16; TSB 1.72 (NGMPP A 188/22; the 
term appears there in the form Auha); SP3 H1.196; KuU 14.6. 

[<4] PadS yp 2.23, kp 27.160; ParS 3.95-101. [D.G.] 


kita, n.m. ou nt. [©], bloc syllabique ; syllabic block; Gruppe von 
Lauten. 

1. In pre-tenth-century Siddhantatantras kita is used to refer to 
consonant clusters, (e.g., in ParT 6.39, 6.49), perhaps particularly 
when the cluster serves as a base for the formation of bijamantras* 
(e.g., Kir 12.4, 12.8, 12.18). It is even used to refer to a fully 
formed bija* in Kir 58.21. [D.G.] 

L’AhS nomme kuta les diphtongues £, 47, 0, AU (AhS 16.48c- 
50), ainsi que KSA* (AhS 16.84c-85). Auta au sens de KSA se trouve 
aussi dans les textes Sivaites (VAT 4.33 ; Rau kp 1.3 ; etc.), cette 
appellation pouvant se justifier en tant qu’appliquée a un phoneme 
qui, venant aprés les quarante-neuf phonemes du sanskrit, peut 
apparaitre comme les couronnant. V. s.v. kutabija. 

Le NT 16.7 répartit les mantras en : bija, kita, pinda* et mala- 
mantra*, Selon Ksemaraja ad loc. (vol. 2, p. 4), les bija sont des 
voyelles (svara) ; les kuta, des « mots formant bloc » (pindapadat- 
man) ; les pinda sont des mantras tels que le navatman ; les mala- 
mantra sont formés de l’assemblage de mots (padasamudayari- 
pa). [A.P.] 

2. [A] Une catégorie de mantras, généralement de forme breve, 
notamment constitués d’un groupe de consonnes s’achevant par 
une voyelle nasalisée et qui, dans |’écriture, sont parfois transcrits 
par une seule ligature complexe quelquefois nommeée kiitaksara*. 
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Dans la tradition de Tripura/Srividya*, le mot kita désigne 
chacune des trois parties de la srividya, le mulamantra* de Tripu- 
rasundari. Amrtananda ad YH 2.64 définit ces Auta par le mot 
aksarapinda*, « bloc syllabique ». 

La KuU nomme kita (mahakuta, kitardja) \e mantra de Kubji- 
ka (KuU 1.3). 

3. Un défaut qui peut affecter un mantra (mantradosa*). Selon 
le ST 2.94a, c’est un mantra qui n’a qu’une syllabe (Aiita ekaksaro 
mantrah). Mentionné dans KT 15.65a. [A.P.] 


kittabija, n.nt. | A). 

Syn. : kuta*, kiitaksara*. 

Appellation du phoneme xs4* qui suit les quarante-neuf pho- 
nemes du sanskrit en en formant ainsi en quelque sorte le sommet. 
Ksemaraja (SSV 2.7, p. 63) justifie cette appellation en disant que 
KSA, formé de KA*, la premiere consonne et de s4*, la derniere (#4* 
ayant une situation a part) et donc, par pratyahara, de toutes les 
consonnes intermédiaires, rassemble et couronne toutes celle-ci. 
Cette situation se justifie en outre, dit-il, parce que KSA est en es- 
sence la fusion de l’absolu, l’Incomparable et de l’émission (an- 
uttaravisargasamghattasarena). Explication analogue de Jayaratha 
dans TAV 3.180c-181b) ot il cite SSV 2.7. Voir PADOUX 1990, p. 
156, et TORELLA 1999, note 166, p. 101. [A.P.] 


kiittamantra, n.m., Vv. 8.V. kiita. 


kiitastha ou kitastha purusa, nn.m. [©], qui se tient au-dessus, 
immuable, |’étre supréme ; standing at the top, immovable, the Su- 
preme One; an der Spitze stehend, unwandelbar, der Hochste. 

1. [<4] Der Terminus bezeichnet nach der Lehre der AhS das 
hochste Prinzip (tattva) (AhS 4.56-57, 7.2). Er ist das Aggregat 
aller Einzelseelen (jiva*), aus dem diese als Teile von diesem her- 
vorgehen und zum Zeitpunkt der Vernichtung der Welt (pralaya*) 
wieder eingehen (AhS 6.33c-34; LT 7.11-12b). Vgl. auch SCHRA- 
DER 1916, pp. 60ff. [M.R.] 

2. [A] In the VsikhT (66), it is used of the bijas* of the five 
main deities: Tumburu, Jaya*, Viyaya*, Ajita* and Aparajita*. 
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3. In the SYM (18.9) this word qualifies Bhairava* (i.e. the 
Bhairavamantra), probably in the common meaning of “the su- 
preme one”. [J.T.] 


kitaksara, n.nt. [A]. 

Syn. of kita*, kiitabija*. 

A name for the phoneme xs4* in TA 32.53 (see TAV, vol. 12, 
p. 329, and vol. 2, p. 178). 

Syn. of Atitastha (2)* in VsikhT (83). [J.T., A.P.] 


kiipa, n.nt. [ A], puits, cavité ; well, cavity; Brunnen, Grube. 

During his vidyavrata* the sddhaka* should interpret the 
“well,” one of his favourite resorts, as the mind (equation based on 
a strained etymology). Occasionally, kupa refers to kanthakupa 
“cavity of the throat” (KMT 19.3c). See TSB 15.39 borrowed by 
KMT 25.68. 

See s.v. kanana and other places listed there for esoteric wor- 
ship [T.G., J.T.] 


kiipapratistha, n.f. [©], installation rituelle d’un puits ; ritual instal- 
lation of a well; rituelle Installierung eines Brunnens. 

[A] The Saiva ritual installation of a well is prescribed in 
Saiddhantika ritual manuals such as SP4, pp. 407-411, and in late 
South-Indian Agamas such as the Siksma, cited by BRUNNER in 
her notes on the passage in the SP. After the worship of the deities 
of the site (vastupuja*) and of Kalagnirudra* with eight Nagas, fire 
offerings are made and the appropriate ba/li* is given. The guru* 
throws gems and other precious objects in the well and then sprin- 
kles some water from the well on the person who commissioned 
the installation. The rite ends with donations to the guru and a 
feast. The Aupapratisthd 1s said to be the model for the ritual instal- 
lation of any other hole-like object. [J.T.] 

[Xt] Fur die rituelle Installierung eines Brunnens, eines Teiches 
(tataka) oder eines Wasserreservoirs (vapi) wird zunachst ein klei- 
nes Kultbild von Varuna in einem groBen Topf (mahakumbha*) 
verehrt. Am nachsten Tag stellt sich der das Ritual durchftthrende 
guru vor, daB der Brunnen (bzw. der Teich oder das Wasserreser- 
voir) mit Ambrosia-Wasser gefullt (amrtavari) gefullt ist und 
schiittet das Wasser des mahadkumbha in den Brunnen, wodurch er 
Varuna in diesem gegenwartig macht. Danach ladt er Fliisse wie 
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die Ganga und andere in den Brunnen ein. Am Ende werden Brah- 
manen gespeist und dem guru wird ein Geschenk tiberreicht (PadS 
kp 30.178c-187b; vgl. auch BhT 15.28-31). [M.R.] 


kurca, n.nt. [©], faisceau de darbha ; bundle of darbha grass; dar- 
bha-Gras-Bischel. 

[<4] Ein kairca besteht aus darbha-Gras, das 16 angulas lang 
ist. Die Wurzel soll zwolf angulas lang sein, die Knoten ein bzw. 
ein halber angula groB, die Spitze drei bzw. zwei angulas lang. Ein 
kurca fir einen Brahmanen besteht aus vier darbha-Grasern, fir 
einen Ksatriya aus drei, fiir einen Vaisya aus zwei und fiir Stidras 
und Frauen aus einem darbha-Gras. Eine andere Moglichkeit ist, 
da alle ein kuirca aus 28 Grasern verwenden (NaS 20.49-53b; 
ParS 14.68-71). [M.R.] 

— brahmakurca, sivakurca. 


kirma, n.m. [©]. 

1. One of the second group of five in the list of ten vital 
breaths. SarK 10.13b: karma unmilane smrtah. Also SvT 7.17; CS 
41.13 (T. 13); KuU 14.6; [D.G.] TSB 1.70; SP1, pp. 304f.; YH 
2.62; [J.T.] AhS 32.32c; PadS yp 2.27a; ParS 3.103c. [M.R.] 

2. [A] Name of the letter c4 in KMT 24.13. [J.T.] 

3. Name of a somewhat complicated mudra*, which imitates 
the form of a tortoise, illustrated in SP1, Pl. 1. Syn. of pdnikaccha- 
pika. [J.T.] 

4. Synonym of muladhara* (NT 7.31d). [D.G.] 

5. [Xt] V. s.v. kaldgni (4). 


kiirmacakra, n.nt. [©], diagramme de la tortue ; diagram of the 
tortoise; Schildkrotendiagramm. 

[ A] Diagramme en forme de tortue ow les lettres de l’alphabet 
sont inscrites dans des cases ; sert a établir si un mantra peut ou non 
étre utilisé favorablement par un adepte. 

Deser. du tracé et de l’usage de ce diagramme : ST 2.133-137 
et Raghavabhatta ad loc. (vol. 1, pp. 114-117) ; PhetkT 20 ; etc. (le 
kurmacakra et son usage sont décrits dans nombre de manuels mo- 
dernes de rituel). [A.P.] 

— ari, rnidhanicakra, mantravicara, sadhya, siddha, susiddha. 

[34] mandala* in Form einer Schildkréte, das fiir die Ver- 
ehrung Visnus verwendet wird (PausS [B] 16). [M.R.] 
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kurmasila, nf. [©]. 

Pierre en forme de tortue qui est le si¢ge de la Puissance-qui- 
supporte (l’adharasakti*), laquelle est ainsi nommée parce qu’elle 
est a la base des mondes. 

[A] Sur la Aurmasila, on installe adharasakti, qui a la forme 
d’un germe enroulé sur lui-méme, parce que, dit-on, elle est le 
support du germe des mondes impurs, ce germe étant maya*. Voir 
SP1 11.47 et la note, BRUNNER, pp. 155-157. 

On nomme également kuirmasila \a pierre (sila*), plus générale- 
ment nommée brahmasila* ou kasila (parce que la partie du linga* 
gouvernée par Brahman y pénéetre), qui « sert de siége a Siva», 
c’est-a-dire supporte le /inga : voir SP4, p. 192, note 13. [A.P.] 

[Xt] Nach VisnuS 12.82-87 wird die kirmasila in das Zentrum 
eines zukunftig zu bauenden Tempels gelegt, wo zuvor ein acht- 
blattriger Lotus gezeichnet wurde, und dort verehrt. Sie bildet die 
Stiitze des zukiinftigen Tempels. Anstelle des Steins kann auch 
eine Schildkrote aus Silber oder Gold verwendet werden. [M.R.] 


krkara, krkala, nn.m. [0]. 

One of the second group of five in the list of ten vital breaths. 
SarK 10.13c: Arkaras tu ksute caiva. Also SvT 7.17; CS 41.14¢- 
15b (T. 13); KuU 14.6; [D.G.] TSB 1.70; SP1, pp. 304f. (where it 
is given as krakara*); YH 2.62; [J.T.] AhS 32.32c; PadS yp 2.27a; 
ParS 3.103c. [M.R.] 


krtya, n.nt. [A], v. s.v. karmapancaka. 


krtrima, a. | A], produit, non spontane ; fabricated, non-spontane- 
ous; hervorgebracht. 

1. Le TA 29.11-13 indique, en se référant au Brahmayamala, 
qu’il y a trois sortes d’alcool (sura*) a usage rituel. Jayaratha 
commentant longuement ce passage, en distingue en réalité quatre 
car il précise que l’alcool a usage rituel peut étre soit spontane, 
naturel (sahaja) : ce qui est le cas de l’alcool fait avec des raisins 
(draksottha), soit produit, fabriqué (Artrima), cette sura krtrima 
étant elle-méme de trois sortes. Elle est en effet soit paisthi, c’est- 
a-dire de l’alcool de grain, soit ksaudri, faite avec du miel, soit 
gaudi, faite a partir de la canne a sucre, ces trois sortes d’alcool 
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étant considérées comme étant respectivement de nature feminine, 
masculine et neutre. [A.P.] 

2. In the KMT, krtrima is the fifth and lowest kind of ndda*, 
located in the mouth (KMT 11.80 and 92). [T.G.] 


kekara, a. [| A], loucheur ; squint-eyed; schielend. . 
Défaut d’un mantra (mantradosa*). C’est, dit le ST 2.94d, un 
mantra de quatre syllabes (caturvarnas tu kekarah). [A.P.] 


kevalatman, n.m. [| A]. 

The term kevala in SvaSS 1.5 and Kir 1.23 is interpreted as re- 
ferring to souls of the categories vijndnakevalin* and pralayakeva- 
lin* (v. s.v.). [D.G.] 


kesa, n.m. [A], cheveux ; hair of the head; Kopfhaar. 

1. Human hair (of the head), probably obtained from corpses, 
is used to make a sacred thread (vajnopavita) in some tantric con- 
texts. This object, the kesayajnopavita, is mentioned as a distin- 
guishing mark of Mahavratins in Nirmalamani’s commentary on 
AP, p. 447, cited by BRUNNER in SP3, p. 681. (Here the compound 
was mistranslated as a dvandva.) 

2. Human hair — again probably obtained from corpses — was 
also used for a thread (sutra) to help the drawing of a mandala* in 
non-Saiddhantika tantric practice, replacing the commonly men- 
tioned cotton thread. See, e.g., SYM 8.8 (narakesasamutthena kar- 
pasadimayena va | sutrayen mandalam divyam). [J.T.] 

— kapdlavrata, kapdalika, mahavrata, lakula. 


kesavadi, n.nt. [x], KeSava et les autres ; KeSava and the others; 
KeSava und die anderen. 

1. Alle zwolf der Vyuhantaras*. Die Vythantaras gehen wah- 
rend der reinen Schépfung (suddhasarga*) in Dreiergruppen aus je 
einem Vyutha* hervor, und zwar Kesava, Narayana und Madhava 
aus Vasudeva*, Govinda, Visnu und Madhustdana aus Samkarsa- 
na*, Trivikrama, Vamana und Sridhara aus Pradyumna* und Hrsi- 
kesa, Padmanabha und Damodara aus Aniruddha* (AhS 5.46-49b). 

2. Die drei Vytihantaras*, die aus Vasudeva hervorgehen. [M.R.] 
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kaivartikt, kaivarti, nn.f. | A], femme de la caste des pécheurs ; 
fisherwoman; Frau aus der Fischerkaste. 

During the sadhaka*’s vidyavrata* her home is to be identified 
with Kollagiri, one of the 8 main pithas* (KMT 25.108a). KuRU» 
10.97d adds that it is the place of origin of Kumarika, third of the 
Eight Mothers. See TSB 15.90, borrowed in KMT 25.108. Men- 
tioned as kaivarttini in KKKA, fol. 8r6. [T.G., J.T.] 


kaivalya, n.nt. [©], isolement libérant ; isolation; isolierende Eman- 
zipation. 

[<4] Syn. fiir mukti* (SatS [V] 5.85a; PadS jp 1.16c; NaS 1.22b, 
9.155cd). [M.R.] 

In der ParS erscheint dieser Begriff nur im Kontext des Yoga; 
kaivalya wird durch Yoga erlangt (10.2, 11.38). [M.C.-D.] 

[A] From the perspective of the Saiva Siddhanta, an inferior 
level of liberation attained by Sankhya thinkers (Mrg vp 2.28; MK 
134c-135b; PMNK 2; SPar 5, p. 154), in which the soul, by using 
up the retributive force of past actions, is deprived of the capacity 
to experience (but progresses no further because of a failure to 
realise the existence of mala*). Thus the commentary on PMNK 
53: sankhyanam muktau karmaksayato bhoktrtvanivrttvatmakam 
yat kaivalyam ... (cf. also 55 and commentary thereon). It may be 
used as a term for “true” liberation when it is given some qualifica- 
tion, e.g., param kevalatam in SvaSS 1.19, sukaivalya in SvaSS 
2.21d and param kaivalyam in SvaSS 20.42d, paramakaivalya 
SJUv (IF, ms. 47818, p. 81) (but contrast Kir 1.10d muktim ayanti 
kevalam, referring to ultimate liberation). [D.G.] 

According to TA 4.212, the yogin in saktopdya* who attains 
kaivalya by fusion with the supreme remains united with his body. 
Jayaratha (TAV, vol. 3, p. 240) explains that his condition is that 
of liberation in this life Givanmukti, v. s.v. jivanmukta). [A.P.] 


kosini, n.f. [0]. 

The tenth of the ten principal channels (nddi*) of the breath in 
the ParS (3.95-101). This one name in the list is transmitted with 
significant variation: it is kasini in PadS kp 27.160 and in the Saiva 
sources it is sankhini (SarK 10.4; SvT 7.16; KuU 14.6). These Pan- 
caratra forms of the name presumably resulted from the other by 
metathesis: it is the Saiva form that has survived into later yogic 
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texts (e.g., GS 31; AmS 22, 70; YCGU 17; DBiU 53) and we find it 
also in AhS 32.16 and 19 (where it is one of twelve channels). [D.G.] 


kostha(ka), n.m. ou n.nt. (?) [O], 1., 2. cellule, case ; cell; Zelle; — 
3. édicule ; aedicule; Adikula. 

1. The basic square unit or cell in a square grid drawn to help 
the geometric construction of a mandala*. 

[A] See, e.g., Mrg Ap 1.36ff.; SVT 5.21ff.; MVT 9.7ff.; NT 
18.32a; TA 31.13ff.; [sgP Il kp 8.31ff. [J.T.] 

[<4] See, e.g., PausS (B) 5.21d; PadS cp 7.11a. Syn.: pada* (see, 
e.g., ParS 14.38cd und 41a). [M.R.] 

2. [A] Terme désignant les cases (également nommées pada) en 
quoi se divise un yantra* ou mandala et dans chacune desquelles 
est placé une divinité ou un mantra, ou un vase a usage rituel (SP3, 
pp. 584, 588 [dans le cas des funérailles] ; Rau kp 45.87, 88 ; 53.15, 
41). Voir BRUNNER 1986a ou BUHNEMANN et al. 2003. 

3. Edicule allongé dans un temple (Rau kp 39.11 sq.). [A.P.] 


kaundali, nf. [A]. 

Nom donné par le NT 22.22a a la kala* sakti* de Vuccara* de 
OM*. kaundaliti saktivisesanam, dit Ksemaraja dans son commen- 
taire (vol. 2, p. 313). [A.P.] 


kautuka, n.nt. [©], 1. cordelette ou ficelle ; string; Faden. — 2. 
image de culte ; cult-image; Kultbild. 

Syn. : kalyanakautuka, kautukamangala, pratisara*, mangala- 
kautuka, raksabandha*, raksasutra*. 

1.[A] Cordon de protection/cordelette protectrice en coton 
dont on entoure certains objets, par exemple les premicres pierres 
posées lors de l’installation (pratistha*) du linga* (SP4, p. 32), ou 
lors des rites pour la construction du temple, la vastupuja*, ou les 
pierres du sthandila* sont ainsi entourées (IégP II kp 27, vol. 3, pp. 
260 sq.). Les kautuka (ou pratisara) ne doivent pas étre confondus 
avec les pavitra* (v. sur ce point SP2, p. IX). [A.P.] 

[x4] Der Faden kann aus Gold, Seide, Baumwolle, Leinen oder 
Wolle bestehen (ParS 17.32; NaS 19.99a; BhT 8.23-24b). Fir 
seine Verwendung siehe s.v. kautukabandha. 

2.1. Syn.: arca (2)* (PadS cp 14.94a; ParS 18.311d, 19.474b). 

2.2. In NaS 2.68b und 13.347b ist kautuka ein Synonym fir 
karmarca*™, [M.R.] 
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kautukabandha, n.m., kautukabandhana, n.nt. [©], ligature de la 
cordelette ; binding of the string; Binden des Fadens. 

[Xt] Syn.: pratisarabandha(na), raksdbandha*(na). Binden 
eines Fadens (Aautuka [1]*) um die rechte Hand des Kultbildes des 
Gottes, um die linke Hand des Kultbildes der Gottin oder Got- 
tinnen, wenn vorhanden, und um die rechte oder beide Hande des 
acarya*. Dieses Ritual wird vor allem bei der pratistha*, beim ut- 
sava* oder beim snapana* durchgefihrt (bei letzteren beiden nach 
dem ankurdarpana*) (ParS 14.502c-512, 17.25c-34; VisS 18.25-36; 
BhT 8.21c-32). [M.R.] 

[ A] L’expression utilisée dans les textes Sivaites pour désigner 
la pose d’une cordelette de protection est plut6t raksabandhana* 
(v. SP4, p. 146n.). [A.P.] 


kaupina, n.nt. [0], cache-sexe ; loin-cloth; Lendentuch. 

[A] This traditional Indian piece of male underwear, worn 
especially by ascetics and yogis, is one of the distinguishing marks 
of observance — one of the vratangas* — given to the disciple who 
is going to receive the visesadiksa*: see SP3, pp. 148-154, which 
lists the same vratangas as Kir 31.11, 14. These same five vra- 
tangas are symbolically offered to the five brahmamantras*, 
sadyojata* and so forth, at the beginning of the rite of extraction of 
a former observance (vratoddhdara*): SP3, pp. 544f. 

A kaupina is among the objects or ingredients offered to Siva 
during the annual offering of the pavitras* (SP2 pavitrarohanavi- 
dhi 56b-57a, see pp. 90-101), these objects are sometimes “minia- 
turized” (id., p. 100, note 3). [A.P.] 


kaumarakrama, kumarakrama, nn.m. | A], \a tradition virginale ; 
the virginal tradition; die Tradition der jungfraulichen [Gottin]. 

In the Kubjika texts: that part of the tradition which has been 
established by Devi while roaming over the earth as a virgin, com- 
plying with Siva’s wish. 

The details are not described uniformly. In the KMT, ch. 2, the 
emphasis lies on the installation of the four main pithas* with their 
protective deities; for the KuRU,, (ch. 2), this Arama* (also called 
balakrama*) essentially consists of 50 kumaris* residing on 50 
mountains as pithas. [T.G. ] 
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kaula, a. [A], 1. de kula ; of kula; zam kula gehorend; — 2. Kaula. 

1. Terme couramment employe pour désigner ce qui appartient 
a, ou reléve d’une des traditions du kula*. kaula entre ainsi en 
composition avec d’autres termes, kaulacara, par exemple ; mais 
on dit de la méme fagon kulacara*. kaulika* a le méme sens que 
kaula. 

2. Les textes distinguent parfois entre Aula et kaula. Ainsi le 
PTV, p. 92, citant le Nisatanatantra, et le TA 13.300d-301 ow sont 
énumérées, hiérarchisées selon la force de la grace divine qui s’y 
manifeste, sept traditions: Siddhanta*, Vama*, Daksa*, Mata*, 
Kula, Kaula et Trika*. Kula et Kaula sont donc considérés comme 
distincts. SANDERSON 1985b, n. 110, voit dans le Kaula une forme 
« réformée » du Kula, plus adaptée que le Kula a homme dans le 
monde. Cette distinction pourrait concerner davantage les pra- 
tiques rituelles que l’idéologie — c’est en effet a propos de la 
diksa* que Kula et Kaula sont distingués dans le TA. Voir PADOUX 
1994, Introd., p. 35. [A.P.] 


kaulabhasa, n.f., v. s.v. kulabhdasa. 
kaulacara, kaulikdcara, nn.m., v.s8.v. kulacara. 


kaulika, kauliki, a. | A, de kula ; of kula; zum kula gehorend. 

kaulika peut n’étre qu’un synonyme de kaula*, mais ce terme 
est appliqué aussi par Abhinavagupta — suivant en cela |’enseigne- 
ment (ou la terminologie) de textes plus anciens — pour désigner 
aspect supréme de I’énergie divine. Selon le TA 3.67, akula- 
syasya devasya kulaprathanasalini | kauliki sa para saktir aviyukto 
yaya prabhuh || « La supréme énergie de Dieu, l’akula*, est |’éner- 
gie kauliki, par qui kula* se répand et dont le Seigneur est insépa- 
rable. » En 3.143 Abhinavagupta dit que l’on nomme kauliki I’¢- 
mission cosmique (visarga*) de la divinité supréme, qui est akula : 
visargas tasya nathasya kauliki saktir ucyate. 

A cette puissance créatrice de la divinité, il est possible de 
participer, de s’identifier : c’est ce que l’on nomme « la perfection 
de kula » (kaulikasiddhi), 4 V obtention de laquelle sont consacrés 
les 36 stances (provenant censément du Rudrayamalatantra) de la 
Paratrimsika et surtout les deux commentaires, le Paratrimsikavi- 
varana et la Paratrimsikalaghuvrtti, qu’en fit Abhinavagupta — voir 
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ces deux textes. Dans le TA 4.57b-58 (c’est-a-dire dans la voie de 
lénergie, saktopaya*), Abhinavagupta dit, en citant le Brahmaya- 
malatantra, comment parvenir a la perfection spirituelle et a l’ex- 
périence vécue de l’énergie créatrice divine qu’est cette siddhi* : 
« Par la connaissance du cercle des meres (matrmandala*), par les 
rites purificateurs, l’ascese, la méditation, le yoga, la récitation, la 
gnose, l’adoration des mantras, ainsi que par les observances 
(vrata*), on peut, 6 Chere, obtenir |’identification a kula, la con- 
naissance permettant de parvenir a la perfection de kula. » (matr- 
mandalasambodhdat samskarat tapasah priye || dhyandd yogdj ja- 
paj jnanan mantraradhanato vratat | samprapyam kulasamanyam 
jnanam kaulikasiddhidam ||). [A.P.] 


kauliki bhasa, nf, v. s.v. kulabhasa. 


krakara, n.m. [A]. 
Syn. of Arkara* (SP3 III.174). [D.G.] 


kratu, n.m. [XX]. 

Nach SanS indrardatra 4.44b-47a eine von sieben Formen der 
diksa*, nach NaS 11.20b eine von sieben Formen der Verehrung 
Gottes. Wer sich dieser diksa unterzogen hat bzw. diese Form der 
Verehrung durchftthrt, wird dcarya genannt (SanS _ indrardatra 
4.46cd [4.54d stomato ist wohl zu kratuto zu konjizieren]; NaS 
11.23ab). kratu ist die zweitbeste der sieben Formen. kratu als 
Form der Verehrung darf nur von Brahmanen durchgefihrt werden 
(NaS 11.33-35b). [M.R.] 

— adhvara, mahdayaga, vaga, sava, stoma, haristoma. 


krama, n.m. [©], 1. tradition ; tradition; Tradition; — 2. séquence ; 
sequence; Sequenz. 

1. A general term denoting any kind of (Tantric) tradition or 
subtradition, as in kulakrama, pujakrama, siddhakrama; implied is 
a gradual transmission from teacher to pupil (paramparyvakrama, 
KJN 3.13d). [T.G.] See also JayS 1.69c, 12.132a. [M.R.] 

2. [A] The Krama is one of the Kali* cults of the Northern 
Transmission (uttaradmndya*) of the Kula. It is also called the 
Great Truth (Mahartha*), the Great Way (Mahanaya), or the Way 
of the Goddess (Devinaya). Its main characteristic (which explains 
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its name) is that its pantheon, consisting of a series of (mainly 
feminine) deities, is worshipped in a fixed sequence (Arama), that 
of emission (srstikrama*), maintenance of the emitted (sthitikra- 
ma*), retraction (samhdarakrama*), and finally that of the nameless 
(anakhyakrama), also called kalikrama*. A fifth sequence, of pure 
Light (bhasakrama*), is sometimes added. 

New developments of the Krama tradition took place in 
Kashmir from the 9" century. Many of its teachings were incorpo- 
rated by Abhinavagupta in his Trika*. A later Krama work, incor- 
porating elements from the Pratyabhyna*, is the Maharthamanyari 
of Mahesvarananda 13" century), which has been edited, where- 
as the Krama scriptures (as well as several other Krama works; v. 
s.v. kali) survive in manuscript only. See SANDERSON 1988, pp. 
683 and 696-699, also SILBURN 1975 and 1995a. [A.P.] 

3. Syn. of prasddajna* in KMT 3.117-118 and 13.56 noted 
with the necessary emendations to the edited text in SANDERSON 
2002, pp. 13f. [J.T.] 

— vrddhakrama, vrndacakra, Sakticakra. 


kramapuja, nf [A], culte phasé/séquentiel, culte du Krama ; 
phased or sequential worship, Krama worship; in Phasen einge- 
teilte Verehrung, Krama-Verehrung. 

This worship is mentioned in the PTV, p. 269, which does not 
describe it but merely states that thanks to it the adept will master 
the power of the Ardayamantra* (the mantravirya*) and will be 
liberated in life (Givanmuktas ca bhavati). This worship is de- 
scribed only in one of the Krama* texts called Mahanayaprakasa. 
It consists (according to SANDERSON 1988) of the phased worship 
of five goddesses or groups of goddesses or Yoginis, leading to 
that of the four sequences (from srsti* to andkhya*) of this system, 
the awareness thus gained eventually leading the adept to libera- 
tion. See on this SANDERSON 1988, pp. 696-698. [A.P.] 


kramamudra, nf. | A}. 

mudra* est employé ici, non au sens de geste ou de posture 
corporelle, mais d’ attitude mystique — « le sceau que la Conscience 
imprime a tout ce qu’elle absorbe » (SILBURN 1995a, p. 158). Elle 
est mentionnée par Ksemaraja dans le PHr 19, ot il cite le Krama- 
sutra qui la définit comme un état ot! le sadhaka* demeure absorbé 
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(samavista) dans la divinité (ou est posséde par elle) tout en étant 
tourné vers |’extérieur et ou, de l’extérieur, il pénetre dans |’inte- 
riorité, puis, de celle-ci, dans l’extériorité (v. aussi SANDERSON 
1995, p. 58). Cette mudra, qui se vit donc par phases (Arama) suc- 
cessives, serait, en somme, une expérience de la totalité, le Soi pe- 
nétrant le monde, puis le monde pénétrant le soi jusqu’a ce que ne 
demeure que la plénitude du Soi cosmique. Voir SILBURN 1995a. 
[A.P.] 
— dvesa, samavesa. 


kramika, a. [A], apte a [étre initié dans] la tradition ; fit for [re- 
ceiving] the tradition; geeignet ftir [die Initiation in] die Tradition. 

An initiand is ready for initiation into a particular krama (1)*, 
when he has obtained insight into secret meanings from three 
sources: the guru™, the sdstra, and his own self (KMT 13.58). This 
usage seems to be found only in the KMT. [T.G.] 


kriya, nf. [©], activité, action ; action; Aktivitat, Ritualwerk. 

1. [A] Le sens habituel de ce terme est celui d’action rituelle 
(au sens large). C’est ainsi que la portion de certains Agamas 
Sivaites consacrée au rituel est nommée kriyapdda* et que le nom 
des manuels de rituel Sivaite comporte souvent le mot kriyd, ainsi 
la Kriyakramadyotika d’Aghorasiva. kriyad peut toutefois aussi 
désigner une observance particuliere, non liée (comme les vrata*) 
a une occasion fixe (v. SP2, p. 246). De fagon analogue, dans le 
systeme des updya* du Sivaisme cachemirien, |’dnavopaya*, la 
voie de |’étre limité, qui consiste en pratiques non seulement rituel- 
les, mais aussi yogiques et méditatives ou le corps joue un role, est 
parfois nommée « voie de l’action » (Ariyopaya*). Sur les liens 
plus étroits que l’on ne le croit généralement entre jfidna (4)* et 
kriyd, la théorie et la pratique, dans les Agamas Sivaites, voir 
BRUNNER 1992, ot elle note que les textes du Saivasiddhanta ne 
hiérarchisent pas ces deux énergies de Siva comme le font les 
auteurs non dualistes. [A.P.] 

[Xt] Le méme sens d’action rituelle est donné, dans les textes 
vaisnava (v. par ex. ParS 1.49d), au terme riya, dont le sens 
rejoint a cet égard celui du mot karman™. [M.R.] 

2. [oO] Dans tous les textes, il arrive que le term kriva soit 
employe au sens de kriyasakti*. [A.P.] 
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kriyajnana, n.nt. [XX], la connaissance de l’action [juste] ; knowl- 
edge about [right] action; Wissen vom [rechten] Handeln. 

Die JayS und die PadS unterscheiden zwei Arten von Wissen: 
auch als yogangas* bekannten ,,Bandigungen“ (yama*) und ,,Zu- 
gelungen“ (nivama*) und bewirkt die Erlangung von satta- bzw. 
sattvajndna (JayS 4.40-51b; PadS jp 5.24-27). [M.R. ] 


kriyadiksa, n.f. | A |, initiation rituelle ; ritual initiation; rituelle Ini- 
tiation. 

Syn. of kriyavati diksa, hautridiksa*, hutidiksa*. 

This initiation, performed with external ritual including fire of- 
ferings, as opposed to initiation “through knowledge” (jndanadi- 
ksa*) and initiation by yoga (vogadiksa*), is given, e.g., in KKGU, 
fol. 2r1, and the term kriyddiksda is also mentioned in the colophon 
of MVT 9 (implying an opposition between this and the kaula* 
initiation). Note, however, that the SYM (1.19) insists on the fact 
that initiation cannot be performed in the Bhairava* branch with- 
out external ritual such as fire-offerings, as opposed to the Saiva* 
branch (i.e. the Siddhanta), which allows “mental initiation” (ma- 
nasadiksa) for liberation. On the problem from the Saiddhantika 
perspective, see GOODALL (forthcoming), who concludes that the 
Siddhanta allowed only ritual initation in practice. Ksemaraja 
(SvTU on 5.61) also contrasts ritual initiation involving fire-offer- 
ings (termed there as hutidiksa) with the one through knowledge 
(jndnadiksa), which is in fact a yogic rite. Thus, it seems that in 
most texts, the KKGU’s yogadiksd is not considered a separate 
third category. [J.T.] 

On the two types (kriyddiksa and jndnadiksa) see SP3, Introd. 
p. xii et pp. 12-14. [A.P.] 

— caksusyadidiksa, jidnacaksus. 


kriyapada, n.nt. [©], portion concernant le rituel ; body of text con- 
cerning ritual; das Ritual betreffender Textabschnitt. 

[A] The body of text in a Tantra, not necessarily organised 
into a section, that relates to post-initiatory ritual (or, according to 
context, initiation and post-initiatory ritual). V. s.v. jfianapdda. 
[D.G.] 
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[Xt] Kaum eine Paficaratra-Samhita ist in pddas eingeteilt; vgl. 
dazu das s.v. jnanapdda Gesagte. Der kriyapada der PadS befaBt 
sich mit der Errichtung und Einweihung von Tempeln. [M.R.] 

— carydpada, yogapdada. 


kriyavati diksa, n.f., v. s.v. kriyadiksa. 


kriyadsakti, nf. [©], énergie d’activité ; energy or power of action; 
Wirkkraft. 

1. [A] Dans les traditions Sivaites non-dualistes c’est la moins 
haute des trois énergies, ou puissances, par lesquelles Siva mani- 
feste univers et y agit. Elle se situe donc ontologiquement apres 
icchasakti* et jndnasakti*. Elle ne se manifeste, n’agit, qu’a un 
plan inférieur a celui des deux autres, encore qu’elle soit a bien des 
égards inséparable de |’énergie de connaissance. Dans le processus 
d’émanation cosmique, kriyasakti se trouve au niveau du fattva* 
disvara*, ou, pour les plans de la parole, au plan de madhyama*. 
Comme le dit le PTV, p. 147, « madhyama est faite d’énergie 
activité et se trouve au plan disvara. C’est la son domaine 
propre ». Mais l’énergie d’activité est particuliérement présente 
dans tout ce qui constitue le monde manifeste, ou elle domine. Elle 
joue aussi un role dans les rites, puisque leur nature est celle de 
Vaction, kriva*. 

Dans le systéme des cing énergies de Siva a l’ceuvre dans 
l’émanation phonématique, varnaparamarsa*, telle que la décrit le 
TA, kriydsakti vient en cinquiéme et est considérée comme se ma- 
nifestant a partir des diphtongues et en particulier a partir de 4U 
(TA 3.96b-98a). [A.P.] 

— drkkriva. 

For the Siddhanta, the soul’s true nature, exactly as that of the 
Lord, consists in the twin powers of omniscience (jfidnasakti, 
cicchakti*, drksakti, jiatva) and omnipotence (kriydasakti, kartr- 
tva), which are sometimes together called caitanya*, and which are 
at the level of ultimate reality one sakti* (MK 25cd). But for all 
souls, with the exception of Siva (Kir 2.2), this true nature has 
been beginninglessly blocked by an innate impurity; its realisation, 
the attainment of identity with Siva, is liberation. The evolutes of 
mayda* are created in order to allow the bound soul a partial reali- 
sation of his powers, the first being kala*, “limited power to act’, 
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which corresponds to krivasakti in the way that vidya* corresponds 
to jndnasakti. 

The position that the highest level of subtle speech, pard vac*, 
is to be identified with kriydsakti, or with an aspect thereof, is 
rejected in MK 18, Sarvagamapramanyopanyasa 5 (see GOODALL 
1998, p. xxii) and the SiSam (T. 206, p. 82). 

MK 32-33 subdivides the Lord’s krivasakti into three aspects, 
for which see s.v. jyestha. Such divisions of krivasakti are fre- 
quently declared to be not real at the level of ultimate reality, but 
rather an expression of the different functions that kriydsakti per- 
forms (ParT 2.41-42; vrtti ad MatP vp 3.20cd; MK 26; NarP 3.169- 
173; RT 275-276). According to TTN 6 as interpreted by Rama- 
kantha’s vivrti (fol. 109r), the distinction between the supreme 
Lord, Sadasiva and Isvara is not ultimately real, but has reality for 
initiates who have reached these levels as a result of differing de- 
grees of purity of their Ariydsakti: diksddina tu yas tatpadaprapto 
‘nus tadapeksayasya tattvatrayasya vastubheda eva kriyasakteh 
sthiilastiksmaparabhedena vyaktatvat. Cf. SiSam, T. 206, p. 106. 
[D.G.] 

[Xt] Nach der AhS und dem LT hat die sakti Visnus zwei 
Formen: die kriyasakti und die bhutisakti*. Die kriyasakti ist 
identisch mit Visnus Willen (samkalpa*) und mit Sudarsana*; sie 
bewirkt die bhiitisakti (AhS 3.28-56, 5.6c-7, 8.29c-32b; LT 29.6- 
10, 45ab und 55a). 

Nach JayS 12.29-31b ist kriya neben buddhi*, jnana*, isitva* 
und anugraha* eine von finf saktis Visnus; PausS (B) 33.140ab 
unterscheidet die fiinf saktis: kala*, jnana, kriya, iccha* und pra- 
na*. Die VisnuS unterscheidet drei saktis des Gottes: icchdsakti, 
jJnanasakti und kriyasakti (VisnuS 3.68c-71c). [M.R.] 

— agnisoma (3), kalacakra (2). 

2. [A] The power of maya*: Kir 4.21ab. [D.G.] 


kriyopaya, n.m. [A], voie de l’activité ; the means of action; Weg 
des Werks. 

Autre désignation de l’dnavopaya* (nommée aussi parfois ja- 
dopaya*). Voir TA 1.164, qui indique que les moyens de la voie de 
lactivité se divisent en moyens perceptibles (grahya*) et moyens 
extérieurs (bdhya), lesquels se divisent a leur tour a l’infini: ce 
sont, en effet, toutes les pratiques méditatives, yogiques et rituelles 
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Sivaites dont une partie est décrite dans les chapitres 5 et suivants 
du TA. [A.P.] 
— updaya, jndnopaya, saktopaya. 


krida, nf. [©], jeu ; play; Spiel; krid-, v., jouer ; to play; spielen. 

1. [A] As /ild in the Vedanta, krida denotes the play of Siva in 
the sense of creation (see, e.g., in KMT 1.74 srstikrida*). Thus, the 
MatP vp 5.29 defines krida as the deviation of the deity from his 
true nature (svabhavasya cyutih krida) and identifies it with the 
initial stirring up (Asobha*) of a state of equilibrium. In this sense, 
creation and its maintenance is often described as Siva’s play with 
his powers, saktis*. [J.T.] 

[Xt] Creation, maintenance and destruction of the worlds are 
the play of Visnu: ParS 2.3; PadS jp 3.27; NaS 1.72. [M.R.] 

[ A] 2. The substantive krida or the verb “to play” is often used 
in the sense of sexual union in the context of Yoginis, see, e.g., TA 
29.43. 

3. kridd@ is also used to refer to the play of Saktis with humans 
as their plaything. In SYM 2.28, it is Rudras possessed by Saktis 
who play in the (human) body as children with toy-bulls made of 
clay. Similarly, in MatP vp 9.38, it is Rudras who play with or in 
the individual. See also TSB 15.88, 16.59. 

The practitioner’s playing with Yoginis, on the other hand, is a 
frequently mentioned reward of the saddhaka*, e.g., in SYM 18.28 
(suggesting also the second sense above). Thus, when the practi- 
tioner plays with them, it gives him pleasure; when they play with 
him, it is because he is subjugated to their will. [J.T.] 


kriirakarman, kroirakarya, nn.nt. [©], action cruelle ; cruel ritual 
act; grausames Ritual. 

When a rite is performed for “cruel” purposes, ritual modifica- 
tions, such as changes to the mantras (in particular the jati*), to the 
volume of one’s japa™, to the time of day, and in the substances to 
be used, are enjoined when a rite is performed for “cruel” pur- 
poses. SJU (NAK, ms. 1-1692, fols. Sr and 10v); JayS 14.4 and 
14.12; ParT as quoted ad Mrg kp 4.5; MatP kp 14.14; SP3 IIL.3; 
SPV, on SP1 HI.93 (T. 170, p. 59); Pauskaragama as cited in 
PCSy, fol. 2v4; JayS 14.79-80. These “cruel” acts include the cut- 
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ting of bonds: see, e.g., SVTU ad 3.161 (Arurakaryam pasanam 
bandhacchedadi ...). [D.G., J.T., M.R.] 
— abhicaruka (in addenda), ksudrakarman. 


kriirajati, nf, | A], terminaison cruelle ; cruel [mantra-]inflection; 
grausames Endelement [eines Mantra] 

End portion of a mantra — usually PHAT*, HUM or both — which 
enables it to perform its function, e.g., that of cutting the bonds of 
an initiand, like a sword would. 

SvT 3.161 prescribes thus the use of Arirajatis when per- 
forming the so-called cruel acts (Ariirakarya*). 

See avataranika to Mrg kp 7.89, cited in SP3, pp. 162-164. V. 
also SP3, p. 166, for BRUNNER’s discussion of the different jatis* 
and the problem of their classification. [J.T., A.P.] 


krodha, n.m. | A], colere, fureur ; wrath, anger; Zorn, Wut. 

1. Selon certains textes, tel le VBh (77), la fureur, comme 
d’autres Emotions violentes, peut, par l’intensité de l’énergie psy- 
chique qu’elle mobilise, provoquer un dépassement de la cons- 
cience empirique normale et ouvrir ainsi la voie a |’extase. Le VBh 
en fournit plusieurs exemples. Dans le PTV (p. 42), Abhinava- 
gupta note que les mouvements mentaux tels que ceux de la colére 
sont d’une nature semblable a celle de la surprise ou de |’émerveil- 
lement que désigne le terme de camatkara* et qu’ils sont ainsi des 
moyens pour appréhender le jeu divin de Siva : krodhddivrttayo hi 
camatkaratadatmyat ... kridad vitanvatvah Ssivarkasya didhitirupah. 

Il aurait existé un groupe de Tantras de Krodhabhairava : voir 
DYCZKOWSKI 1988, p. 108, qui cite une stance du Jayadrathayama- 
la selon laquelle ce que l’on nomme fureur est ce au moyen de 
quoi on s’attache avant tout a écarter ce qui fait obstacle a la libe- 
ration : moksavarodhakam yad yat tasya tasya hi vastutah | nigra- 
haikaparam yena tena krodham udahrtam || (JRY, fol. 172). 

2. Terme de mantrasastra permettant de désigner un bijaman- 
tra* ou un phoneme sans l|’énoncer. C’est le nom donné au bija- 
mantra HRIM ou a KSA*. Cf. ST 2.82. [A.P.] 

3. Also called Krodharaja: see s.v. astabhairava. [D.G.] 
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krodhani, nf. [A |. 

mudra* mentionnée dans le VBh 77. Par cette attitude de la 
fureur (Arodha*), le yogin concentre au maximum I’activité de ses 
organes et devient par la maitre des mantras qui, effrayés, lui 
obéissent. [A.P.] 

— karankini, bhairavi, lelihani. 


krodhabija, n.nt. [A], v. s.v. krodha (1). 


krodhastaka, n.nt. | A |. 

The second or third ogdoad of Rudras (and the worlds they 
govern) above the pancdstaka* (v s.v. guhydstaka), depending on 
whether both the devayonyastaka* and the yogdstaka* intervene 
(Ni GuSt 1.116 [fol. 44r]) or just the devayonyastaka: Ni GuSi 
7.129c-130b, where it appears to be located in buddhitattva*. 
Ksemaraja (ad loc.) identifies this as being the same as a different 
group of eight, one beginning with Krodhesa, that is listed in 
RauSS 4.17. This latter group is widespread and found variously 
placed in the karicukas* (SvaSS 4.29-30), in prakrti* (SJU adhva- 
prakarana 98-99 [T. 334, p. 66]; MatP vp 16.5c-9b; Mrg vp 13.148- 
149); in (asuddha) vidya* (MVT 5.26), and at the top of guna* 
(Aghorasiva ad TSam 30 and ad BhK 114d-116, and Trilocana in 
SiSam, T. 206, p. 99). But it is also to be found later in the SvT, 
where it is then placed in prakrti (10.1066-1067). Since two or 
three members of the two lists are shared (Samvarta, Ekavira* and 
Mahakrodha, if he is the same as KrodheSa), it seems possible that 
the SvT has created a muddle by mixing the tradition of the 
Nisvasa with that of other texts. [D.G.] 


krodhisa, n.m. [©], le maitre furieux ; wrathful Lord; zorniger 
Herr. 

[A] Nom parfois donné au phonéme kK4*. Cf. YH 1.16d : kro- 
dhisadidasarnakam, « \es dix phonemes krodhisa, etc. » ; et Amr- 
tananda ad loc. : krodhisah kakarah ; PhetkT 1.20-21 ; KuU 1.15, 
52 etc: 

Ce nom est expliqué par certains commentateurs par le fait 
que, dans le nydsa* des cinquante Rudra (Srikantha, etc.), le Rudra 
Krodhisa serait associé a la lettre KA. D’autres phonemes sanskrits 
sont désignés de méme en fonction de leur emploi dans ce nyasa. 
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S’emploie pour donner la structure phonétique d’un mantra, ou 
pour s’y référer, sans révéler les lettres qui le composent. [A.P. ] 

— mantroddhara, srikanthadinyasa. 

[2] krodhiga oder krodhin ist nach AhS 17.33c die ,,Rudra- 
hafte Verk6rperung* (rudramiurti) des Phonems K4 und dient somit 
auch als Name fiir dieses Phonem. Dieser Rudra-hafte Name wird 
beim Herausziehen (mantroddhdara) von raudramantras verwen- 
det, fiir vaisnava- und sadktamantras dagegen Visnu- bzw. Sakti- 
hafte Namen (vgl. AhS 17.48c-49b). [M.R.] 


KSA, KSAM [©]. 

[ A] Groupe consonnantique considéré dans les traditions tan- 
triques comme le 50° phonéme du varnasamadmnaya, ou, plus 
exactement, de la matrka*: v. s.v. kutabija. Abhinavagupta, dans 
le TS, ch. 3 (p. 16), dit de Ks4 qu’il est yonisamyogaja, né de 
l’union de [deux] matrices : il est en effet formé par la réunion de 
deux consonnes (KA* et SA*), lesquelles sont traditionnellement 
décrites comme étant des matrices (voni*), par opposition aux 
voyelles, qui sont des germes ou semences (bija*). Raghavabhatta, 
comm. ad ST 6.40 (vol. 1, p. 370), dit que KS4 est le germe pho- 
nique de Narasimha : narasimhabija et que pour cette raison il est 
parfois appelé krodha*. On le nomme également meru* : SSV 2.7 
(p. 63), cité par Jayaratha ad TA 3.180 (vol. 2, p. 178). De fait, 
dans le japa* de la matrka, KSA tient le rdle du meru, le grain final 
du rosaire : MKau 14.13 (v. s.v. aksamala). Dans ce japa, KSA est 
évidemment énoncé sous la forme du bijamantra* KSAM. [A.P.] 

[Xt] ksa reprasentiert Satya*, den ersten der fiinf brahmans 
(pancabrahman”*), d.h. die Form, die die sakti* ganz zu Beginn der 
Schépfung annimmt (AhS 16.84c-85b; LT 19.16c-18b, 30-31b, 
32.44-45). [M.R.] 

— ksobha (1). 


ksanikalinga, ksipralinga, nn.nt. [A], linga instantané ou tempo- 
raire ; temporary /inga; vergangliches /inga. 

Syn. : aihikalinga*. 

Sur diverses sortes de /inga* spéciaux, dont celui-ci, on se re- 
portera aux notes de BRUNNER, SP4, section relative a l’installation 
du linga de Siva, pp. 258-261. [A.P.] 

— ganapatyalinga. 
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ksapana, n.nt., v. s.v. kaladhya. 
ksarodadhi, n.m., v. 8.v. astasagara. 


kstroda, ksirodadhi, nn.m. [©], océan de lait ; milk-ocean; Milch- 
ozean. 

1. [<4] Ein Element des fiir die Verehrung des Gottes verwende- 
ten Thrones (asana [1]*) (JayS 12.4a; PausS [B] 22.14; LT 36.8c- 
9). [M.R.] 

2. [A] V. s.v. astasadgara. 


ksudrakarman, n.nt. [©], action cruelle ; cruel ritual act; grausa- 
mes Ritual. 

[A] A pejorative designation of rites performed for “mean (Asu- 
dra) ends”, such as killing, exiling, etc. (SYM 6.48; MVT 23.27; 
TSB 9.533; KMT 7.112); [J.T.] DK 72. [D.G.] 

[Xt] JayS 14.4a, 12ab; PadS cp 23.77d; AhS 20.49c-50b. [M.R.] 

— abhicaruka (in addenda), kriirakarman. 


ksudrasiddhi, nf. | A |. 
Syn. of ksudrakarman* (SYM 28.22). [J.T.] 


ksurika, nf. [A], couteau, rasoir ; knife, razor; Messer, Rasier- 
messer. 

Nom d’un mantra mentionné dans nombre de textes dont le 
TSB (9.296-307), ou le KMT 23.117 et 126. Le Rau kp 1.5 et 15 
dit qu’il doit précéder le vyomavyapin*. Le TA 30.55-57, para- 
phrasant MVT 17.26-28, en donne la forme SKRK, il le nomme 
aussi kdlaratri*. TA 19.26-28 en décrit le nydsa* lors de la sadyo- 
nirvanada diksa*. L’intérét de ce mantra consiste en ce qu’il sert a 
couper les liens attachant le yogin a son corps et a ce monde, 
comme le précise, par exemple, le Sivayogaratna de Jianaprakasa 
(SYR 15-17) : « Trancher au moyen de cette arme qu’est le Rasoir 
(ksurikastrena), c’est mettre fin a la propriété [qu’a l’esprit] de 
causer |’asservissement » (trad. MICHAEL 1975). La Ksurika-Upa- 
nisad est consacrée a l’utilisation de ce mantra — c’est-a-dire, en 
réalité, 4 la méditation ou fixation yogique (dhdrana*) agissant 
comme un couteau — pour couper (avec |’aide du mantra) les liens 
entravant le yogin, liens que forment divers points du corps 
(marman*) ainsi que les nadi* (a V exception de la susumna*). On 


133 


Ksurikastra 


a donc affaire ici a une pratique méditative yogique ou, contraire- 
ment a ce que l’on voit habituellement, les éléments formant le 
corps imaginal sont considérés comme des entraves sur la voie de 
la libération. Voir les Yogopanisad (YU) ou VARENNE 1971, pp. 
136-140 et notes ad loc. [A.P.] 


ksurikastra, n.nt. [A |. 

Un des quatre ou cinq mantra-armes (astramantra*) utilisés 
dans le rituel Sivaite. Les autres sont laghorastra*, le pasupa- 
tastra*, le sivastra* et parfois le pratvangirastra™. V. s.v. astra et 
astramantra. Sur Pusage de ce mantra, voir par exemple SP4, p. 
12, note 36, ou p. 125, note 309. [A.P.] 


ksetra, n.nt. [©], champ ; field; Feld. 

1. L’emploi généralement attesté de ksetra au sens de lieu 
sacré, d’aire rituelle consacrée ou de lieu propre a l’accomplisse- 
ment d’un rite ou d’une observance se retrouve dans les textes tan- 
triques. Ainsi Mrg cp 1.94 sq., sur le choix d’un ksetra par le sa- 
dhaka*, ou KMT 25.46-48, qui en énumeére 18 comme lieux ou 
accomplir une observance (vratasthana), ksetra et sthana* appa- 
raissant 14 comme synonymes, ou Rau kp 14.8-15. [A.P.] Voir 
aussi PausS (B) 1.29b ou 34.1la; PadS cp 16.49a; ParS 10.314b. 
ksetra peut, de fagon analogue, désigner une partie d’un mandala* 
(JayS 13.24 ; PausS [B] 8.26a). [M.R.] 

2. The word is also used in a more specific sense in the TSB 
(15.62ff.), KMT (25.90ff.) and Kaula Tantras, meaning a set of 
eight sacred places: Prayaga, Varuna (= Varanasi?), Kola/Kolla(- 
girl), Attahasa, Jayanti, Caritra, Ekamra and Kota/Devikotta. The 
TA 29.59 reproduces this list with a ninth member (Haimapura), 
citing the Madhavakula of the Jayadrathayamala, but it gives a dif- 
ferent list elsewhere: Prayaga, Varana, Attahasa, Jayantika, Vara- 
nasi, Kalinga, Kulita and Lahula in 15.89-93. These eight places 
are identified with eight parts of the body. In the TSB/KMT they 
are as follows: the navel, the heart, the neck, the palate, bindu*, na- 
da*, sakti*, and the “one told by the guru*®’, (guruvaktragatam, v. 
s.v. guruvaktra). Cf. also TA 15.94ff. and 29.59ff., which give dif- 
ferent lists. The set of eight is further equated with (the homes of?) 
eight goddesses (TSB 15.89ff. and KMT 25.107ff.: Vesya, Saundi- 
ki*, Khattiki*/Kaivartiki*, Rajanti/Khattiki, Kanduki1*, Chippi*/Ra- 
jaki*, Kaivarti/Chippi, Kausati); and with various places and ob- 
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jects inside a house: the centre of the house, the door, kanjini (?), 
the fire-place (then the equivalent of Attahasa is omitted), the mill- 
stone (pesani), the wooden mortar in which corn or grain 1s 
crushed (kandani), and the grind-stone (gharatta). See KMT 
25.110ff. For similar sets of eight sacred places, closely associated 
with ksetras, see upaksetra* and samdoha*, which are all to be 
identified as place-names, parts of a house and parts of the body, 
according to KMT 25.116. (pithopapithasamdoham purastham gr- 
hadehagam) pitha* and upapitha* are syn. of ksetra and upaksetra 
here. [J.T.] About the eight ksetras in the 4" satka of the JRY see 
SANDERSON 2001, p. 7, note. [A.P.] 

3. Le sens, général aussi, de corps se trouve également dans le 
domaine tantrique. Se rattachant a ce sens, la VisnuS 4.2ab appelle 
ksetra la Matiere originelle (prakrti*), isvara*, le Seigneur, étant 
le Connaisseur (ksetrajna*). 

4. On attribue aussi parfois aux mantras un corps (ksetra) et 
une ame (ksetrajna, jiva*). Ainsi, pour les mantras munis d’un 
bija*, ce dernier est leur 4me, les autres phonémes étant leur corps. 
Dans le cas de mantras dépourvus de bija, la syllabe suivant le pra- 
nava* est l’ame, les autres syllabes étant le corps, etc. (SatS [V] 
9.28-32b ; LT 21.17c-22b). [M.R.] 

5. Selon une citation non identifiée (anyatroktam) du comm. de 
Raghavabhatta ad ST 2.134, relatif au karmacakra* utilisé pour 
voir si un mantra est ou non favorable, le terme ksetra désigne, 
dans ce cas, les consonnes de KA* a NA (kadi nantam bhavet kse- 
tram), cela peut-étre parce que les consonnes écrites dans le cakra* 
forment une surface, un « champ ». 

Les autres phonemes sont, dans ce méme cas, désigné par 
d’autres termes géographiques : gradma*, pura*, nagara — la réfe- 
rence étant peut-étre aux diverses parties du cakra. [A.P.] 

— amsa. 

6. Femme ; voir SanS indrardatra 8.1-34c. [M.R.] 

7. A term for the forty worlds of the pancdastaka* that share 
names with ksetras in Bharatavarsa (Mrg kp 8.158). V. s.v. guh- 
yastaka. [D.G.] 

— ksetraparigraha. 


ksetrajna, n.m. [©], connaisseur de champ ; knower of the field; 


Kenner des Feldes. 
[<2] Teil eines Mantra. V. s.v. ksetra (4). [M.R.] 
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ksetranemi, nf. | A], bord ou fronti¢re du domaine ou du champ ; 
edge of the field; Grenze des Feldes. 

Ce terme désigne la limite rituellement marquée d’une aire 
consacrée ou protégée. L7; UKam 18.26-27a précise ainsi, a propos 
de l’offrande annuelle des pavitra* (pavitrarohana*), que c’est sur 
cette limite (Asetranemyam) que se trouvent les Lokapala* et la 
qu’il faut leur rendre hommage (voir SP2, p. 64, note). De facgon 
analogue, le Mrg cp 1.103 indique que le sadhaka* doit, lors des 
parvan*, adorer les Lokapala (et d’autres divinités), sur la frontiére 
du domaine (Asetranemi) qui avait auparavant été matérialisée par 
huit piquets plantés dans les huit directions de |’espace autour de 
sa maison (v. Mrg cp, trad. BRUNNER 1985, pp. 394-396, notes). 
[A.P., M.R.] 


ksetraparigraha, n.m. [©], prise de possession d’un champ ; appro- 
priation of a field; Aneignung des Feldes. 

[ A] Aneignung eines Ortes (Asetra [1]*) durch den sadhaka*, 
auf dem er leben und seine religidse Praxis vollziehen wird. Bei 
diesem Ritual werden zunichst die Waffe (astra [2]*) Sivas in 
einem Pavillon (yagadhama) und Siva selbst im linga* verehrt und 
dann die Herren der Himmelsrichtungen (dikpdlas*) in Form von 
Pflécken (sanku) in den acht Himmelsrichtungen aufgelegt. Die 
Pfl6cke werden mit einem Faden verbunden, und auferhalb der 
Pflécke wird mit Asche ein ,,Wall“ (prakara*) gezeichnet. Inner- 
halb der Pfl6cke wird ein ,,Wall“ aus verschiedenen K6rnern er- 
richtet, der mit dem kavacamantra (v. s.v. kavaca [1]) besprochen 
wird (kavacaprakara*) (Mrg cp 1.94-104). 

[<4] In den Samhitas scheint der Terminus nicht belegt zu sein, 
aber auch hier werden fir die Praxis des sddhaka geeignete Orte 
und deren Schutz mit Hilfe von digbandha* beschrieben. Vel. 
dazu RASTELLI 2000, pp. 331f. [M.R.] 


ksetrapdala, n.m. [©], gardien du champ; guardian of the field; 
Wachter des Feldes. 

Syn. : ksetrapa. 

1. [A] Le champ, ksetra*, en tant que lieu sacré ou se déroule 
un culte ou un rite particulier, a un gardien (pd/a) ou maitre (isa) 
qui est une des formes de Siva/Bhairava*. Placé aux portes du 
sanctuaire (ou aux « frontiéres du champ » — ksetranemi*), il fait 
Vobjet d’un culte préalable a celui de la divinité principale. Le YH 
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3.109 (pour qui ksetrapdla est Batuka, forme de Bhairava) prescrit 
son culte sur la porte extérieure (bahyadvare) : sur les montants de 
la porte du sricakra* (dvarasakhayoh) précise la YHDt1 (p. 301). Il 
est invoqué avec GaneSsa au début et a la fin du YH (ot Amrtanan- 
da précise que ce champ est le corps et donc que Ksetresa est le ji- 
vatman). Voir PADOUX 1994, p. 331. 

2. Il y a aussi des ksetrapala, qui sont des divinités gardiennes 
de l’espace, habituellement au nombre de huit, nombre correspon- 
dant a celui des quatre points cardinaux et quatre points intermé- 
diaires. Dans certains cas, on compte neuf ksetrapdla, ainsi dans le 
tracé du kiirmacakra* décrit dans le ST 2.133 et son comm. Quand 
ils sont huit (v. SP4, pp. 110 sqq., s/. 114 sq.) les ksetrapdala ont 
pour nom : Hetuka, Tripuraghna, Vahni, Yamajihva, Kala, Karalin, 
Ekanghri et Bhima. [A.P. ] 

3. [Xt] Eine der Torgottheiten (dvdradevata*). Der Ort des 
Ksetrapala ist in der Mitte der Tiirschwelle auferhalb der Tir 
(JayS 13.77cd; LT 37.42c-43b) oder links auf der Tirschwelle zum 
garbhagrha* (ParS 11.3c-4b; VisS 12.9ab). Fiir Beschreibungen 
seiner visuellen Form s. JayS 7.29; LT 37.43c-44b; ParS 11.6c-8; 
VisS 12.11-12b. 

4. Eine zum parivara* des Gottes gehorende Gottheit. Wenn es 
nur ein dvarana* gibt, befindet er sich dort im nordostlichen Teil 
(PadS kp 10.97d; BhT 3.34d). Fiir eine Beschreibung seiner visu- 
ellen Form s. PadS kp 22.34-35. 

5. Gottheit, die in einem bestimmten heiligen Gebiet (Asetra) 
gegenwartig ist; s. PausS (B) 36, vor allem 446-451. [M.R.] 

— smasana, smasanadhipati. 


ksetrika, n.m. [ A]. 

The lords of the forty worlds named after ksetras (7)* in Bha- 
ratavarsa and known collectively as the pancastaka* (Mrg kp 8.78). 
[D.G.] 

— guhyastaka. 


ksetreSa, n.m., v. 8.v. ksetrapala. 


ksepa, n.m. | A], projection ; throwing; Werfen. 

1. Dans le Krama*, c’est la premiére des cinq actions (karma- 
pancaka*, paticakrtya*) de Siva : celle par laquelle il projette, donc 
manifeste, l’univers. Syn. : srsti*. 
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Dans ce sens, ce terme serait propre au systeme Krama, pour 
qui les cing krtva sont : ksepa, jnana, prasamkhydna*, gati* et na- 
da*, correspondant respectivement a srsti, sthiti*, samhara*, ni- 
graha*, anugraha*. Cette liste est toutefois reprise par Abhinava- 
gupta, qui la donne dans la ParP, 24-25, et TA 4.173cd. Dans le 
TA 3.141b, il définit par ksepa la condition émettrice de la divini- 
té : « la condition émettrice, c’est la projection du Soi, dans le Soi, 
par le Soi » — svatmanah svatmani svatmaksepo vaisargiki sthitih. 

2. Le TA 30.12-14ab, en se référant au Trisirobhairavatantra 
(cité par Jayaratha, id., vol. 12, p. 180), nomme sepa la sphere 
d’ omnipénetration (vyapti*) de bindu* en tant que kala* du M final 
du mantra Navatman*. L’ensemble forme par cette « grande vyapti », 
depuis le plan de bindu jusqu’a celui d’unmanda*, est, dit-il, 
nommeé murti*. [A.P.] 

— visarga. 


ksobha, n.m., ksobhana, n.m. [©], agitation, effervescence ; shaking, 
stimulation; Zittern. 

1. [A] The “shaking”, or stimulation, of matter such that it pro- 
duces its evolutes. The paradigmatic case is the shaking of maya*, 
usually by Siva’s demiurge, Ananta* (e.g., RauSS 1.6, 1.9 [where 
kopdat 1s an error for ksobhdat], 2.14, 2.18; Kir 4.18-20; MVT 3.27; 
ParT 2.127, 4.21-22, 4.152; MatP vp 8.53, 9.2; Mrg vp 10.4; MK 
2; RT 40, 45; TA 13.6; CS 38.31); but forms from the same verbal 
root are also used to speak of the creative agitation of lower evo- 
lutes (RauSS 2.16; MatP vp 15.3-4, 17.1, 17.73, 18.69, 20.2, 21.1, 
22.1, 23.1; Mrg vp 10.9) and of higher ones, notably in sonic crea- 
tion (e.g., ParT 6.3; Pau [C] 1.29, 7.5-8; RT 47), and even of seeds 
(MatP vp 14.7), and of the creation of the Lord’s body (MatP vp 
5.29). [D.G.] 

Dans le processus émanateur lié 4 l’apparition en Siva des pho- 
némes du sanskrit (le varnapardmarsa*) décrit dans le TA (3.72- 
79, 82-90) ksobha désigne 1|’état de |’énergie divine au moment ou 
apparaissent certains phonémes ou certaines divinités. Ainsi TA 
3.72-73a: « Cette méme [énergie] entrant en effervescence (pra- 
ksubdharupa) apparait comme la Souveraine (isitri = 7*). Alors 
naissent les déesses suprémes non redoutables (aghora*), guides 
sur la voie Sivaite. » Dans la conscience supréme, qui par nature 
est paisible, l’apparition d’une agitation ou effervescence (ksobha 
ou praksobha, les termes sont synonymes) est liée a celle de 
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Pobjectivite (abid., s/. 75). L’ effervescence étant un aspect du pro- 
cessus créateur, elle est associée aux voyelles, qui sont des germes 
(bija*) et sont dés lors la cause d’une effervescence dont les 
consonnes, qui sont des matrices (yoni*), sont le réceptacle. En 
effet, précise TA 3.82-85a, c’est la nature de la conscience que de 
créer l’effervescence, de l’agitation (ksobhaka) : elle s’agite elle- 
méme et elle agite, alors que la nature méme du connaissable est 
d’étre agité, troublé ... « Le fait de causer de l’agitation ou effer- 
vescence (ksobhana), c’est la manifestation de la volonté de [faire 
apparaitre] une réalité en ce qui n’en éprouve pas le désir » (84a). 
Voir SILBURN/PADOUX 1998, pp. 154-158. « L’agitation/efferves- 
cence », dit de son cété Amrtananda (YHDi, p. 77), « n’est rien 
d’autre que l’¢manation » : srstir eva ksobhah. 

Cet état d’effervescence ou d’ébranlement caractérise aussi, se- 
lon Abhinavagupta, la jouissance, l’appréhension, ou méme seule- 
ment le souvenir ou |’imagination de quelque chose de plaisant : il 
y aalors viryaksobha*, ébranlement de |’énergie, laquelle caracte- 
rise également la jouissance esthétique, v. PTV, pp. 45-49. Sur ce 
point, voir HULIN 1978, pp. 326-328, qui note: « En principe, 
donc, toute sensation comporte une dimension affective, provoque 
un certain regain d’effervescence de |’énergie vitale et doit pouvoir 
ainsi constituer le support d’un yoga destiné a faire franchir a cette 
énergie les limites mémes de I’organisme ». 

L’aspect dynamique, créateur de l’effervescence explique sans 
doute que certaines divinités féminines, donc actives, so1ent nom- 
mées Agitatrices, ksobhini ou ksobhani. Ainsi la mudra* Sarva- 
samksobhini du YH 1.59 : « Perturbatrice universelle, elle fait dé- 
cliner la supréme félicité divine », dit la YHDi, p. 77. On trouve 
aussi une Yogini de ce nom dans le Srimaduttaratantra et la Go- 
raksasamhita du Kubjikamata*. Pour le PST 18.6, Ksobhani est 
une des Sakti du dieu Kama. [A.P.] 

[Xt] La JayS 20.224ab décrit le premier mouvement de la divi- 
nité supréme vers la création comme agitation (ksobha) ; [M.R.] ce 
que I’on trouve également dans le Visnupurana 1.2, 29b-3 1a. [R.T.] 

2. Il y a aussi des emplois magiques de ksobha ou ksobhana, 
ou de Vksubh, ou agiter, troubler, revient 4 soumettre a sa volonte, 
dominer. Par exemple, pour le VM/NSA 2.2-9 et 15, le culte de la 
Déesse fait avec un certain cakra*, ou la méditation de la kama- 
kala*, permet a l’adepte d’agiter, c’est-a-dire de se soumettre tous 
les étres et en particulier les femmes (mahakamakaladhyanat kso- 
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bhayet sarvayositah, 2.15cd). La méme domination sur les autres 
est réalisée par le rite de ksobhana (JHT 17). [A.P.] 

Ein sadhaka*, der einen Mantra gemeistert hat, kann durch ver- 
schiedene magische Rituale andere Wesen, Walder, ganze Konig- 
reiche und sogar den Himmel zum Zittern bringen bzw. in Unruhe 
versetzen (JayS 29.32-42b, 158c-159; PadS cp 32.126-129). [M.R.] 


ksobhani ou ksobhini, nn.f., v. s.v. ksobha. 


ksma, nf. | A], terre ; earth; Erde. 

One of the eight mirtis* of Siva. These are to be placed (v. 
niVas or Vksip) during the ritual of pratistha*, on the tattvas* of 
the stones (si/a@*) on which Siva’s linga* will be installed (SP4, p. 
37). The murtis are also to be placed on the Jinga (see SP4 sivalin- 
gapratisthavidhi 205-206, p. 157). [A.P.] 

— astammrti. 


ksmapala, ksmapapala, nn.nt. (m. ?). | A], chair ; flesh; Fleisch. 

This is one of the terms used to mean flesh or more specifically 
human flesh. In the KMT 23.138c ksmapala is mentioned among 
the substances fit for the preparation of offering. As a constituant 
of naivedya* (small portions of) human flesh are also suggested 
(KMT 23.135c). [T.G.] 

The MVT (10.19) mentions a somewhat similar term, which 
possibly means human flesh or animal meat. The MVT categorises 
mahdaksmapapalas as the best substances for fire offerings. It is 
possible that here, Asmdpapala is intended (in an irregular com- 
pound) as a syn. of mahapala, i.e. human flesh, or that it denotes 
some other meat (in a Dvandva compound understanding mahd- 
pala + ksmapapala). However, it is equally possible that we should 
understand mahdksmapapala (“great king flesh”) itself to mean 
human flesh. Cf. a similar expresion in TA 28.172, talking about 
mahaksmdjamamsa, where again the meaning of the compound is 
problematic, but it may be “human flesh (mahadmdamsa) [and] meat 
(ksmajamamsa)’. Moreover, in the above mentioned KMT pas- 
sage, ksmdpala (which may be short for Asmdjapala) could also 
simply mean meat, and that is why it is qualified by the adjective 
“human” (nara). [J.T.] 
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kha, n.nt. [©], espace intérieur, vide central, éther; inner void, 
empty space, ether; innerer Raum, leerer Raum, Ather. 

Syn. : akasa*, gagana*, vyoman*. 

[A] 1. Parmi d’autre sens possibles, kha s’applique au « vide » 
de l’absolu ou celui de l’intériorité, au moyeu, aussi, de la Roue 
cosmique. Dans le TA 5.93-95, Abhinavagupta interpréte kha de 
dix facons différentes soulignant ainsi |’expérience intérieure, par 
le yogin, du dynamisme de la Conscience divine omniprésente 
mais connue dans le cceur. Jayaratha, dans son commentaire (TAV, 
vol. 3, p. 400), cite le Trisirobhairavatantra : kham hi yad bhaira- 
vam jneyam sarvamargantam antagam, sa conception de kha re- 
pose donc sur des Tantras plus anciens (sans parler de |’identifica- 
tion upanisadique [ChandU, BAU] de kha et du brahman que rap- 
pelle, par exemple, Abhinavagupta, PTV, p. 40). 

2. kha est également une des cing marti* de Siva/Sirya qui 
sont déposées (vinyasta) sur la statue du dieu lors de l’installation 
du Soleil (Gdityapratistha*) : voir SP4, pp. 286-288. [A.P.] 

3. The highest of the mahabhitas* and therefore the fifth 
tattva* from the bottom common to all Sankhya-based ontologies. 

4. The letter / (as in, e.g., SarK 19.19c). This sense is, of course, 
common to other synonyms of akdasa. 

5. The subtle sonic matter also known as paramakasa*/paraka- 
sa and mahamaya* (Kir 3.23c, according to the KirV ad loc., and 
SvT 5.16, according to the SvTU ad loc.). [D.G. ] 

— madhya, madhyadhaman, hrd/hrdaya. 


khaga, a. [©], se mouvant dans le ciel ou l’espace [de la conscien- 
ce] ; moving or abiding in the sky or ether [of consciousness]; sich 
im Himmel [des Bewuftseins] bewegend. 

Syn.: khecara*. 
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In the KMT, khaga is also used as a synonym of kha* (mostly 
in compounds as, for ex. khagagamin/1), e.g., KMT 6.58, 6.65, 6.72 
[T.G., J.T.] 


khagati, n.f., v. s.v. khecarata. 
khagamin, n.m., Vv. 8.v. khecara. 


khattiki, nf. | A |, femme de boucher, vendeuse de viande ; a butcher’s 
wife, seller of meat; Frau eines Fleischhauers, Fleischverkaéuferin. 

For the sadhaka* who performs his vidydvrata*, her place is to 
be identified with the pitha* Attahasa (KMT 25.108b). [T.G.] See 
also TSB 15.89; KKKA 2112. [J.T.] 


khatvanga, n.m. ou nt. [0], baton orné d’un crane; skull-staff; 
Schadelstab. 

1. [A] Le baton orné d’un crane qui est un des attributs de 
certaines formes de Siva — notamment de Bhairava*, voir SvT 
2.91 ou NT 10.5, ou d’Aghora* (v. SvT 9.8), ainsi que de divers 
dieux et ksetrapdla*. Il est aussi un des attributs de diverses 
formes de la Déesse, par exemple des déesses Parapara* et Apa- 
ra* du Trika* (TA 15.327cd), d’Ugra-Tara (PhetkT 11.9cd), etc. 
Le khatvanga est également porte par les ascétes de tradition ka- 
palika* ; voir par ex. KMT 25.50c. Le terme, traduit littéralement, 
signifie « partie d’un lit », probablement parce que ce baton a la 
forme d’un pied de lit. [A.P.] 

[<t] Waffe, die aus dem Schenkel Sudarsanas* hervorgeht. 
Syn.: sikhara (AhS 40.37ab). [M.R.] 

2. [A] As a mudra*, it is formed with the closed fist of the left 
hand placed on the left shoulder, while the index finger is kept 
erect. Described in this way in SvT 14.2-3, MVT 7.21-22. The 
BhM (204c-205b) also prescribes the closed fist with the index fin- 
ger erect, but instead of placing it on the shoulder, it should be 
thrown up in the air. The BhM attributes the destruction of evil 
things or calamities to it. 

3. The TSB (15.98-99) interprets this attribute in an esoteric 
way. It says that he who carries the khatvdnga (i.e. the performer 
of an observance, vrata*) uses as a couch (?khatvate or: covers 
khattate) all parts of the body (anga). The KMT borrows this 
passage in 25.124-125. [J.T.] 
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khadga, n.nt. [©], ¢pée ; sword; Schwert. 

Syn. : asi*. 

1. Attribut porté par certaines divinités. Le khadga est égale- 
ment porté par Astra*, qui est d’ailleurs parfois décrit comme une 
épée — voir SP2, p. 62. [A.P.] 

[ A] The sword is the attribute of the /okapadla* Nirrti, and is 
therefore itself worshipped in the SW direction in the fifth circuit 
of worship (avarana*). It is then given human form but with its 
head either in the shape of a sword or adorned with a sword. (See, 
e.g., Kir 20.38; MatP kp 14.15-17; PASt 78 and 89.) [D.G.] 

[Xt] Fiir das Schwert des Nirrti im Siidwesten des fiinften dva- 
rana siehe VisnuS 6.53. In Bezug auf die visuelle Form des khad- 
ga heifBt es dort, dafi es in der gleichen Form wie Nirrti, namlich 
mit Fangzahnen und in dunkler Farbe (syama), oder entsprechend 
der Vorschrift des Citrasastra vorzustellen ist (VisnuS 6.75f.). 
[M.R.] 

[A] 2. Coutelas sur lequel on dépose les mantras qui se trou- 
vaient dans un sanctuaire quand celui-ci est démoli— voir SP4 
lingoddharavidhi 26, p. 377 ; ou IsgP II kp 64.49. Voir sur ce rite 
la note 69, p. 376, de SP4, mentionnant d’autres textes. Selon le 
TA 27.44a se référant au Kalimukhatantra, un khadga peut servir 
d’icone de culte. 

3. Employé pour désigner le pouvoir surnaturel de l’épée 
magique, khadgasiddhi*, ainsi KJN 5.3 (uttistha khadgapdatalam 
rocandnjanapddukam) et 14.36, ou PTLv, p. 13 (khadgagoroca- 
noddistapataladi), donnant deux listes 4 peu pres semblables de 
pouvoirs. 

4. Employé au sens de jridnakhadga*, épée de la connaissance, 
ainsi SP4, p. 120. [A.P.] 

5. As a mudra™, it is formed with the right hand, whose index 
and middle fingers are erect while the thumb is joined with the ring 
and little fingers, according to SvT 14.4. The colour of this mudra 
is dark blue/black in visualisations (SvT 14.22). The BhM (206ab) 
identifies this mudrd with the astramudrd, which is defined in the 
same way (201c-202b), mentioning that it destroys all obstacles. 
For the same definition and identification, see also KKGU, fol. 
115v. The mudrd is also listed in SYM 21.25. 

6. The TSB gives an esoteric interpretation of this attribute, 
saying that it represents the sakti* established in the air or in the 
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apertures of the body (Ahastha) who cuts the ties (pasdn) with the 
visarga* as her weapon (visargastrena), just as with a sword. 
Since this sakti strives for (ghattate) unity with Brahman (brahma- 
sdyujyam, perhaps suggesting that kha also means Brahman), it 1s 
called khadga. The passage is taken over from the TSB in KMT 
25.131-132. [J.T.] 

— ayudha, khadgasadhana, sila. 


khadgadharavrata, n.nt. [A |, observance de la lame d’épée ; ob- 
servance of the blade of the sword; Observanz der Schwertklinge. 
Syn. : asidhadravrata*. Mentionnée dans TA 8.301a avec le ka- 
palavrata* et quelques autres observances extrémes (kastatapa- 
sah). Elle est également mentionnée dans le VDhPur (3.218). [A.P.] 


khadgaravana, n.pr.m. [A]. 

A Saiva deity, whose iconography combines that of Ravana 
and Bhairava*, but who usually resembles the latter more. The ear- 
liest source of his cult is some chapters of the KKGU (fols. 44-58), 
in which he is invoked usually to chase away evil spirits who pos- 
sess people, but sometimes he also helps to provoke possession, 
accompanied by a circle of eight goddesses. His name is also listed 
in the title of some scriptures of the bhutatantra* branch. (For 
references, v. s.v. garudatantra.) His cult has been adapted in Ke- 
ralan Saiva texts, in the IsgP (I mp 43) and in the TSS (13.46ff.), as 
well as in the ST (19.110-132) and in Balinese sources (GOUD- 
RIAAN/HOOYKAAS 1971, No. 136, pp. 89ff.). Khadgaravana may 
be a Saiva assimilation of a Ravana who is also invoked to help 
against evil spirits possessing children in the KumT. The KKGU 
(fol. 44r) relates that he was born of Siva’s roar (rava), along with 
other mantric deities, to frighten a danava. For some adaptations of 
the cult of Khadgaravana, see also GOUDRIAAN 1977. [J.T.] 


khadgasadhana, n.nt. [©], sadhana de Vépée ; sword-sadhana; 
Schwert-sadhana. 

[<4] Das Herstellen eines Schwertes, mit dem man K6nig der 
Vidyadharas werden, alle Wesen besiegen und jede beliebige Welt 
betreten kann. Nach JayS 26.60-63 wird dafiir ein Schwert auf den 
Boden gezeichnet und der miilamantra* solange rezitiert, bis sich 
das Schwert erhebt und ergriffen werden kann. Nach PadS cp 
25.156c-168b (= SriprsS 52.101c-113b) wird ein Schwert mit 
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Menschenblut und anderen Substanzen beschmiert und auf einer 
Leichenverbrennungsstatte, wahrend man den unteren Teil des 
Schwertes berihrt, der astaksaramantra* solange rezitiert, bis das 
Schwert eine Flamme entlaBt. 

[ A] Siehe auch MBh 12.160.87. [M.R.] 

— khadgasiddhi. 


khadgasiddhi, nf, [©], pouvoir surnaturel de l’épée ; the magical 
power of the sword; die tibernattirliche Macht des Schwertes. 

[A] A magical power to win in battle thanks to a sword made 
all-powerful. According to TBhS, ch. 11, p. 419, the sword is to be 
made of eight different metals (astaloha), a cakra* is to be drawn 
on it, a bija* is to be assigned there and to be recited (japef) to- 
gether with the kamakala*, after which the practitioner is to go by 
night to a burning ground (smasana*). khadgasiddhi is also men- 
tioned in the DeviPur 1.64. [A.P.] 

The magical “transfer” of a sword into the siddha*’s hand is 
referred to in PMNK 23, and an unspecified khadgasiddhi is al- 
luded to in the commentary on Mrg cp 75-77 (where it is classed as 
a madhyamasiddhi). [D.G.] 

— khadgasddhana. 


khadgesa, n.m. [A], Maitre de l’épée ; Lord of the sword; Herr 
des Schwertes. 

Une des formes d’Astra* (lequel est d’ailleurs souvent décrit 
comme une épée: khadga* ou asi*). Description (dhyana*) de 
khadgesa dans SP4, App. IV, p. 444. [A.P.] 


khandaka, n.m. ou nt. [ A]. 
According to SvT 15.15a, an esoteric syn. of teeth (dasana). 
[J.T.] 


khanana, n.nt. [©], creusement ; digging; das Graben. 

[xt] Aufgraben des Bodens mit einem spitzen Messer oder ei- 
nem Holzspan zum Zwecke der Reinigung eines Ortes (sthdna- 
suddhi*) oder als kundasamskdara* (ParS 7.21ab, 19.576ab; VisnuS 
25.16-17). [M.R.] 

[A] Syn.: ullekhana*, khata. [J.T.] 


khamalankrta, n.nt., v. s.v. kaladhya. 


165 


khamudra 


khamudra, nf. | A]. 
The term denotes the khecarimudrda* in the first stanza of the 
SatSS. See SCHOTERMAN 1982, p. 35. [A.P.] 


kharandhra, n.nt. [©]. 

[A] Autre nom du brahmarandhra*, qui peut s’expliquer par 
l’ancienne équivalence kha/brahman, ou parce que, située au som- 
met de la téte, cette ouverture peut apparaitre comme au niveau de 
(ou comme ouvrant sur) l’éther que désigne kha*. C’est d’ ailleurs 
la que se fait la fixation (dhdrana*) sur Vakasa* selon le SvT 
7.300 que cite la SSV (ad SS 3.5), p. 81. [A.P.] 

[<4] Fir kharandhra im Sinne von brahmarandhra siehe JayS 
33.78d und SatS (V) 20.12c. Der Terminus kann aber auch ,,Kor- 
peroffnung“ im allgemeinen bedeuten; vgl. JayS 12.39c: srotra- 
purvaih kharandhraih. [M.R.]| 

— ka. 


khasolka, n.m. [©], soleil ; sun; Sonne. 
[A] The murtimantra* of Siva as the sun (SP1, pp. 78-81; 
MrgPT, p. 74). [D.G.] 


khata, n.nt., v. s.v. khanana, ullekhana. 


kharkhoda, n.m. [ A}. 

Probably a kind of charm (yantra*) used for malevolent pur- 
poses. In the presence of the guru*, no such charm will be effec- 
tive according to NT 19.132. This yantra is also said to be able to 
exile or kill one’s enemy, for which purpose it is mentioned in Raj 
5.239 causing fatal fever. (For a definition, see NTU ad NT 18.4. 
and ad 19.132; for other occurences, see Raj 4.94, where the 
knowledge or mantra of kharkhoda — kharkhodavidya — can protect 
against an ordeal.) The word is probably related to kakhorda/ka- 
khorda, an Iranian loan word occurrring in Buddhist texts in this 
form, which, however, seems to denote some evil spirit, similar to 
a vetdla. For additional references, see STEIN’s note in his transla- 
tion of the Raj (at 4.93), CDIAL 3826 and BHSGD at kakhorda. 
Note that while Ksemaraja glosses this word with “charm” (yan- 
tra), which seems to agree with the usage of the Raj, the text of the 
NT puts kharkhoda(ka)s next to krtyds (18.4, who are defined as 
female ghosts or vetalis made to enter a female body, in order to 
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destroy the enemy) and grahas* (19.132), which may suggest the 
meaning “evil spirit”, or possibly, “evil spirit employed/created by 
charms”. However, judging from the same context (NT 19.132, 
and keeping in mind that it causes fever in the Raj) it may be a 
charm to cause illnesses, calamities and the like, for it is listed 
there after itis and vyadhis. [J.T. using some references given by 
SOMADEVA VASUDEVA] 


khinkhini, n.prf. | A}. 

Possibly an alternative form of kinkini*, Khinkhini is the name 
of one of Khadgaravana*’s eight ditis* in the KKGU, fol. 54r. 
This is his only duti described in any detail: she wears a human 
skin from which blood is dripping, has a cobra around her body 
and owl feathers around her waist. She has a gaping mouth and her 
flaming red hair stands on end. For other occurrences, see also 
KMT 21.37, 25.78; KumT; IsgP I mp 43.62; TSS 13.46-51; ST 
19.110-132. [J.T.] 


khecara, n.m. [©], se mouvant dans l’espace ; moving in space; 
sich im Luftraum bewegend. 

[A] Syn.: khaga*. A khecara has the faculty to move up into 
the air (KMT 4.74b, borrowed from the TSB,, [fol. 20a]). A char- 
acteristic trait of those yogins or sadhakas* who have realized 
their identity with the “sky of consciousness” by successful Kun- 
dalintyoga or by other methods related to it, such as the khecari- 
mudra* (KMT 16.101d; 25.63b, etc.). [T.G.] 


khecarata, nf., khecaratva, n.nt. [©], état de khecara ; state of be- 
ing khecara; Zustand eines khecara. 

1. [A] In most early Tantras, it simply denotes the supernatural 
power (siddhi*) of the ability to fly. V., e.g., SYM 20.82, 22.13, 
29.9, 29.46; MVT 22.18; but also in Kaula texts such as the KMT 
7.45, 8.75, 13.48; KKKA, fol. 32r3; KJN 14.19, 22-23. In some 
Kaula Tantras and especially in the exegetical literature, this super- 
natural power is often given an esoteric meaning as described be- 
low. [J.T., A.P.] 

[<4] “Moving in space” (khecaratva, khagati) as a siddhi is 
also mentioned in JayS 29.92b, 30.24d and 110a. [M.R.] 

2. [A] Condition du yogin qui s’est identifié au plan supréme 
de la divinité. C’est ce que dit, par exemple, le KMT 16.101 et 
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106. Selon la KuU 5.8, c’est un état que |’on atteint notamment par 
la connaissance du mantra de Kubjika. [T.G.] Le TA 15.361, décri- 
vant la visualisation intériorisée du trident de Siva lors du culte des 
roues de |’énergie, indique que « celui qui évoque méditativement 
(smaret) ce trident aigu qui s’éléve du miiladhara* pour aller 
jusqu’au dvadasanta*, point ou se trouve la roue des déesses, 
transcende le temps et parvient a l’état de khecara* (khecaratam 
vrajet) ». Quand on parvient a la connaissance du Coeur de la Yo- 
gini, dit de fagon analogue le YH 1.5cd, on atteint aussitdot I’ état de 
khecara. Amrtananda (YHD1, p. 11) cite a cette occasion une 
stance de la CGC, texte du sud de I’Inde mais d’ inspiration cache- 
mirienne, précisant que celui qui se meut dans le ciel supréme, 
c’est Siva. [A.P.] 


khecari, nf. [©], 1. Celle qui se meut dans l’espace ; She who 
moves in the void; die sich in der Leere bewegt. 

1. [A] In the early Tantras, Khecaris are a class of Yoginis* 
moving in the air, who can bestow supernatural powers (PBY ka- 
palalaksana 35, 37; SYM 27.2, 28.33). They may also harm those 
who are afraid of them (SYM 27.31), but initiation can bestow 
some protection against death by Khecaris (SYM 28.20), which 
shows that the word is often synonymous with Yogini. Practition- 
ers are often promised to become their masters (khecarindm pati- 
tva, SYM 20.90; MVT 22.26). They are often mentioned together 
with Bhucaris*, who can be understood simply to be Yoginis walk- 
ing on the ground in this context (SYM 27.26; KMT 24.98). It is 
perhaps these two categories of Yoginis that were incorporated and 
reinterpreted later, in the esoteric system of the Krama*, as two of 
the four forms of divine energy (see below). [J.T.] 

2. Dans certaines des formulations du systeme Krama reprises 
notamment par Abhinavagupta et ses disciples, la manifestation 
cosmique se produit en un quintuple flot, ou une quintuple phase 
(krama), la Conscience supréme apparaissant d’abord comme Va- 
mesvari ou Vyomavamesvari, puissance divine émettant l’univers, 
a laquelle succédent quatre formes ou phases d’énergie : khecari, 
gocari, dikcari et bhiicari, qui sont considérées comme formant 
des roues d’énergies (sakticakra*), car il s’agit de quatre groupes 
de puissances dont le mouvement tourbillonant crée et anime |’uni- 
vers et en particulier les sens et le psychisme de 1|’étre humain. Ce 
systeme — dont il existe des variantes — est décrit notamment par 
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Ksemaraja dans le SpS (pp. 18-23). « Les khecari, explique-t-il (p. 
20), [sont des énergies qui] se meuvent dans le ciel de la conscien- 
ce et qui se trouvent des lors au plan du sujet connaissant (Ahe bo- 
dhagagane caranti iti khecaryah pramatrbhumisthitah). Pour ceux 
qu’a purifiés une descente intense de grace divine (parasaktipdata- 
pavitritanam), elles sont en essence le débordement de la féliciteé 
de la conscience ; elles ne sont pas soumises au temps ni a l’espace, 
étant a l’origine de l’éclosion (unmilana*) [en eux] de la non dua- 
lité, de omnipotence, de l’omniscience, de la plénitude et de 
Vomnipénétration. Pour ceux, par contre, qui sont trompés par 
maya*, elles operent au plan du sujet connaissant vide (sunyapra- 
matr*) a qui elles apportent l’absence de félicité et qu’elles enchai- 
nent sous la forme [des cing kanicuka*] que sont le temps, |’ activité 
limitée, la connaissance impure, |’attachement et la nécessité (kdla- 
kala-asuddhavidya-raga-niyati). » Ksemaraja, dans le PHr, comm. 
du sutra 12, décrit le rdle des énergies khecari et autres dans la vie 
psychique de |’étre humain. Voir aussi PTV, pp. 39 sq., ou KJN 
9.12, 20.10. 

3. SSii 2.5 définit khecari comme l’état de Siva (Sivavastha), 
que l’on obtient lorsque la sagesse la plus haute apparait spontane- 
ment. Ksemaraja précise dans la SSV ad loc. que cette émergence 
spontanée est le jaillissement de la félicité du Soi et ne doit pas étre 
confondue avec les diverses formes de la khecarimudra*, attitude 
corporelle décrite dans divers Tantras, méme si celle-ci est consi- 
dérée comme donnant |’expérience de la plus haute Réalité. [A.P. ] 

4. khecari désigne la khecarimudra dans le KMT (6.81 sq., 
15.5 sq.), ou cette attitude corporelle est identifiée 4 une sakti*, 
Pune des huit mudra*/sakti qui forment la source de l’univers (ja- 
gadyoni). Cette mudra/sakti donne elle-méme naissance a huit 
autres Sakti. [J.T.] 

Le terme khecari peut aussi désigner la khecarimudrda en tant 
qu’expérience yogique du vide intérieur, ou plan supréme de 
énergie, laquelle est khecari, ainsi HYP 4.47 ou 49. [A.P.] 

[<£] In the SriprsS khecari refers to the yogic mudra known 
from the HYP (SriprsS 3.19cd = HYP 3.6ab). [M.R.] 


khecaricakra, n.nt. | A}. 

1. The circle of Yoginis* called Khecaris* and their cult are 
mentioned and described in all texts of the early Yogini cults, see, 
e.g., SYM 20. It is this circle of goddesses that the PBY (38.3) pre- 
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scribes as to be projected onto the left hand of the guru* at the time 
of initiation. The hand is thus transformed into a Sakti-hand (sakti- 
hasta*), equivalent of what is commonly known as the Ssiva-hand 
(sivahasta*, on the right hand), which is to be placed on the ini- 
tiand’s head, in order to make the deity of the cult enter him. [J.T.] 

2. The fifth and highest cakra* in the system of five cakras of 
KMT 14-16. As its name implies, it is associated with the element 
ether. It is located above the head and is made up of three concen- 
tric lotus mandalas* (stirya-, soma- and vahnimandala, v. s.v. man- 
dalatraya) numbering respectively twenty-four, sixteen and eight 
petals, on which are placed twenty-four, thirty-two and eight 
feminine deities called Khecaris. Its central part, the a@dimandala* 
or saktibhairavamandala, contains the primeval source of creation, 
the ddiyoni, and in its center is Siva as Asitanga (one of the asta- 
bhairava*), which is identified with the mantra-god Navatman*. 
Above it is the supreme Goddess. This cakra is described and stud- 
ied in HEILIJGERS-SEELEN 1994, pp. 150-180. [A.P.] 

— diticakra, devicakra, matrcakra, yoginicakra. 


khecarimudra, nf. | A]. 

1. Dans certaines au moins des traditions kaula*, cette mudra* 
a un statut particulier. Dans le NT 7.32-33, cette mudra, nommée 
en occurrence khecard, est utilisée dans la « méditation subtile » 
du mantra mrtyujit*. Elle y est envisagée comme un aspect de 
l’énergie divine, présente dans le miladhara*, liée au mouvement 
du souffle et amenant celui-ci jusqu’au dvadasanta*. [A.P.] 

Le VBh (77) mentionne cette mudra simplement comme khe- 
cari* (si l’on suit l’interprétation principale de Sivopadhyaya du 
mot khecari) au cours d’une bréve énumération de cinq attitudes 
corporelles prescrites pour « l’accomplissement supréme » : karan- 
kini*, krodhani*, bhairavi*, lelihana* et khecari représentant les 
méthodes dites jfidna, mantra, melapa*, sakta* et sambhava*. V. 
aussi KMT 6.58 et 15.6. [J.T.] 

C’est la seule mudra dont traite Abhinavagupta dans le 32° 
chapitre du TA car, selon lui, on trouve en elle tous les aspects — 
corporel, gestuel, mental et de parole — des mudra. II la décrit donc 
(32.10-62) selon six Tantras, le MVT 7.15b-17a, le Yogasamcara- 
tantra, le Viravalitantra, le Kamikatantra, le Gahvaratantra et le 
Bhargastakasikhakulatantra. 
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La pratique de cette mudrda, selon la description basée sur |’en- 
seignement du Yogasamcaratantra (TA 32.12b-31), associe a une 
posture corporelle particuli¢re (padmasana*, etc.) des mouvements 
des mains, et une expression faciale bizarre maintenue par les 
doigts, cependant qu’est énoncé le son hd ha et que, par la bhava- 
na*, Vadepte fait se rassembler en lui et monter ses souffles vitaux 
jusqu’au brahmarandhra* — « ce qui le fait d’un coup quitter la 
terre ». La méthode du trident (trisilaprayoga) qu’il doit suivre 
alors consiste, pour lui, a faire se conjoindre ses souffles prana* et 
apdna*, qui montent selon la susumnd* avec l’aide de trois kara- 
nadevatah* et des niveaux supérieurs de I’ énergie, sakti*, vyapini* 
et samana*. Cela lui permet de transcender tous les plans de la 
réalité, de devenir pure essence (sattamdtra, 32.18) et de réaliser 
par la méditation (bhadvayan) qu’il est entiérement pénétré par la 
roue de la khecari, identique a Bhairava* et qu’il abandonne dés 
lors la terre pour voyager a travers l’espace. Le texte poursuit 
(32.20-29) en décrivant |’état ot se trouve désormais le yogin, les 
états mentaux qui sont les siens, les déités qu’il rencontre, son 
union totale 4 Siva qui brale tout l’univers. Le Tantra prescrit a 
cette occasion — donc comme un élément de la khecarimudra — de 
faire deux autres mudrd, la karankini et la jvalini*, qui sont 
d’ailleurs aussi des déesses. 

Dans le daksinamnaya*, le VM 3.15-17 la déclare supérieure a 
toutes les autres (sarvottamd) et le YH 1.67-68 la dit supréme 
(para), Amrtananda insistant sur ce point et citant (YHDi, p. 85) 
un sloka de son Cidvilasastava qui la décrit comme Conscience 
éternellement présente et faisant atteindre l’union avec Siva. Pour 
ces deux textes, cette mudra se fait par un mouvement des deux 
mains, ce qui ne l’empéche pas d’étre aussi, pour le YH, une des 
divinités placées dans le sricakra*. 

2. Dans les textes de hathayoga*, c’est une pratique grace a la- 
quelle le yogin, faisant monter la Aundalini* jusqu’au brahmaran- 
dhra, se fond mentalement dans le vide spatial intérieur, kha*, 
s’unissant ainsi 4 Siva. Descr. de cette pratique et de ses effets 
dans la HYP 4.43-64 (cf. SandU 1.7.17-23 et Bouy 1994, pp. 95- 
98), ou, plus bri¢vement, dans la GhS 3.25-32 et la YSiU 5.38-42 
(sur les sources de cette Upanisad, v. Bouy 1994, p. 36). [A.P., 
C.B.] 

The mudra, which requires that the tongue be specially prepared 
by exercise and by cutting the tendons at its base (see s.v. cdlana 
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[2]), consists in pushing the tongue up behind the palate, either in 
order to gain access to the secretion there, conceived of as amrta*, 
and to flood the body with it, or in order to hold the amrta there in 
place. For an extensive discussion of the practice, its precursors, its 
name and of other notions to which the name is applied, see the 
second introductory chapter of MALLINSON 2001. [D.G.] 


khetaka, n.nt. [| A], bouclier ; shield; Schild. 

1. The shield is a common attribute of forms of Siva and Saiva 
deities, sometimes coupled with the mace (gada*, as in VSikhT 
100d, 107c), sometimes with the sword (khadga*, see MVT 8.94; 
NT 10.5, 10.25, 10.28, 10.38), or listed separately (see YH 3.125). 

2. As a mudra*, the shield is formed with the closed fist of the 
left hand, while its little finger is erect, according to SvT 14.5 
(which calls it sphara, a syn. of khetaka). Ksemaraja, who cites his 
own Bhairavanukaranastotra, mentions that it takes away the fear 
of samsara. The BhM (206c-208b) gives a very different mudra 
under this name, formed with the right hand placed on the left, 
encircling the left fingers with the right thumb underneath. The 
mudra 1s said to chase away evil beings. 

3. The TSB 15.108c-109b gives an esoteric interpretation of 
this attribute: it is identified with a sakti* who is wandering (atfate) 
in air or space (vyomaga), herself having the form of space or 
aperture in the body (kharupda). Her place in the body is twelve 
fingers’ space above the head (dvadasanta*). The KMT borrows 
this passage in 25.135. [J.T.] 


khedana, n.nt. | A |, fatigue ; tiredness, wearing; Midigkeit. 

1. Of mantras. Mrg cp 25-26 refers to mantras being wearied 
unnecessarily if called upon to effect the initiation of someone not 
ready to receive it. This khedana appears to be used to justify the 
rite of karmasamjivana*, which is thus, somewhat artifically, rep- 
resented as a rite of reparation (prdayascitta*) to be performed by 
the dcarya*. 

2. Of the breath. The stretching of the breath (prandyama’*) 1s 
defined with prakhedana in Mrg yp 4 (see also 12). Cf. Ramana- 
tha’s SiDp 93c-94a (T. 914, p. 6): vayor jivanariipasya khedanam 
purakadibhih | pranayama iti proktah. [D.G.] 
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gagana, n.nt. [A], ciel, espace ; void, space; Himmel, Raum. 

1. Syn.: akasa*, kha*, vvoman*. 

This term is sometimes used (for example in YHDi, p. 329) to 
name the secondary centres of the yogic imaginary body, more 
usually called vyoman. These are generally conceived of as being 
five in number, and are therefore called collectively vyomapanca- 
ka*. They are viewed either as parts or aspects of five of the 
cakras* (see NTU ad NT 7.1d), or as placed between them (see 
YHDi, p. 80). [A.P.] 

— adhara, granthi, pancaratna, laksya, stinya, sthana. 

2. In the Kubyjika tradition (Aubjikamata*), the first of “Nine 
Nathas” converted from Buddhism by Tisnisa is called Gagana 
(SCHOTERMAN 1982, pp. 37f.). [T.G.] 


gaganangana, nf. [| A}. 

The Timirodghata, quoted by Ksemaraja in his Vimarsini on SS 
2.8, calls gagandngand, “celestial maiden’, the state of supreme 
consciousness arising when all sensuous attachments are destroyed. 


[A.P.] 
ganga, n.f., Vv. 8.v. dvarapuja. 


gangavataraka, n.m. [ A]. 

Nom du quatri¢me des pavitra* dont on fait l’offrande annuelle. 
Voir SP2 1.18, pour qui: « il est extrémement beau, tous les dieux y 
ont leur demeure » (... sarvadaivatam ... atisundaram). BRUNNER 
(note, p. 24) émet Phypothése que, par ce nom, peut-étre, « l’on 
veuille suggérer que le rituel du pavitrarohana*, plus spécialement 
de dépot du quatriéme pavitra, équivaut a une descente du Gange 
dans le sanctuaire et souligner par la le caractere hautement 
purificatoire de la cérémonie ». BRUNNER indique également qu’il y 
a, selon un Agama (1’Amsumat), deux formes de cet objet. [A.P.] 
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gaddu, n.nt., gadduka, n.m., gadduka, nf. | A], jarre ; water-jar; 
Wassergefab. 

A water-jar, typically, or perhaps exclusively, for ablutions and 
for abhiseka*. A specialised sense might be said to have developed 
in the context of prayascitta*: According to SP2, prayascittavidhi 
103, each enjoined recitation of ten thousand repetitions of a man- 
tra should be accompanied by two days of fasting, a homa* of a 
thousand dhutis, and five hundred repetitions of the mantra over a 
gadduka (upavadsadvayam kuryat prayascitte ’yute ‘yute | homam 
dasamsato dadyad vimsamsam gaddukam japet ||). The last-men- 
tioned act may be referred to simply by the word for the jar, e.g., in 
PCSry 15 (... vimsatvamsena gaddukah) and 43 and 189 (... homa- 
gaddupavasakaih). [D.G.] 


gana, n.m. [A]. 

1. V. s.v. ganapati (1). 

2. This is prescribed in the Mrg as the termination of initiatory 
names of either all Sidra or all non-brahmin initiates to the Saiva 
Siddhanta. Whether only Siidras have names ending in -gana, as 
Narayanakantha interprets, depends on how one understands the 
expression dvijendra in the half-line sivantakam dvijendranam ita- 
resam gandntakam (kp 8.61ab). (Narayanakantha understands sva- 
jatimandanabhitanam brahmanaksatriyavisam.) It is only Siidras 
that receive the termination -gana according to the second quota- 
tion (from an unknown source in Arya) given by Jayaratha ad TA 
4.265ab, -siva being there reserved for the top three varnas and - 
Sakti for women. Some (later) South Indian sources, as is recorded 
by BRUNNER (SP3, pp. 103-105), give divergent lists of three or 
four terminations and of the varnas for which they are to be used; 
each of these lists includes the termination -gana for Vaisyas or 
Siidras. An instance of such an initiatory name is attested in the 12" 
or 13" century Badaun inscription of Lakhanapila (EI I, pp. 61-66), 
which speaks of a Murtigana who was the head of a Saiddhantika 
matha* in Vodamayiuta (information PETER BISSCHOP); another is a 
Panditacaryabhattaraka-Sarvagana, belonging to a Bhogalesvara- 
matha, who was the scribe of the old manuscript of the Mohaci- 
dottara dated (fol. 103v) to Samvat 806 which DIWAKAR ACHARYA 
(personal communication) judges to be a date of the Valabhi era 
and to correspond therefore to 1125 AD. [D.G.] 

— gocara. 
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ganapati, ganesa, n.pr.m. [©]. 

1. [A] Eight deities who form one of the outer circuits (@vara- 
na*) of the Saiddhantika pantheon (vadga*) in a few early Siddhan- 
tas: Kir 27.5-6; SJU (NGMPP A 43/12, fol. 7r-7v); Mrg kp 3.22c- 
23b. In later Siddhantas their @varana is more usually included 
(BK 13.102c-103; PKam 4.187 and 4.467-479; Aj kp 20.219-220; 
etc.). Variations in the order and form of the names occur; essen- 
tially they appear to be Siva’s Pauranika household: his wife (Uma), 
sons (Gajavaktra and Skanda), mount (Vrsa), watchmen (Nandin 
and Mahakala) and close devotees (Abala/Bhrngin and Canda*). 
When located in the cosmos, they are placed on the summit of 
mount Meru (KirV 1.1.7-8; SvT 1.1-2; Mrg vp 13.61), but in the 
SvT they also appear as GanapasSas in purusatattva* (SvT 10.1102- 
1103b). [D.G.] 

— dvarapuja. 

[<4] In den Samhitas treten zwei Gruppen von je acht Gotthei- 
ten auf, die als ganesas oder ganesvaras bezeichnet werden. Sie 
bilden ebenfalls ein @varana und fungieren als Tursteher (dvarapa- 
la*). Die eine Gruppe ist ,,Kumuda und die anderen“ (kumudadi*), 
die andere Canda, Pracanda, Dhatr, Vidhatr, Jaya, Vijaya, Bhadra 
und Subhadra (ParS 11.87-88b = IS 9.84c-85). [M.R.] 

2. [A] Sur des formes tantriques de ce dieu, voir par ex. ISgP I 
mp 16.1-74. Les Ganega tantriques sont accompagnés d’une Sakti. 
Ils peuvent étre au nombre de 50 ou 51, ainsi dans le YH 3.13-21 
qui les décrit comme formant un des aspects (rupa*) de la déesse 
Tripurasundari. Ce texte en donne la liste et en prescrit |’1mposi- 
tion (nydsa*), avec leur Sakti, sur les mémes emplacements du 
corps de l’officiant que la matrka*. 

Sur le culte tantrique de Mahaganapati selon un texte du 18° 
siécle, le Nityotsava de Umanandanatha, voir BUHNEMANN 1988. 
[A.P.] 

— ganapatva, sodhdanyasa. 


ganika, nf. [A], servante [du temple]; female [temple] servant; 
[Tempel ]dienerin. 

Also rudraganika*. This is a class of female servants who have 
taken a particular initation that entitles them to participate in tem- 
ple worship, usually by singing, dancing, holding lamps and offer- 
ings, etc. They are wholly absent from the demonstrably early Sid- 
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dhantatantras (those known to the formative exegetes of the tenth- 
century), but ubiquitous in the class of Siddhantatantras transmit- 
ted in the South whose teaching was no longer about the personal 
salvation of individual initiates, but rather about all that related to 
public temple-worship of Siva and his pantheon. 

Thus we find them, e.g., in Rau Ap 19; PKam 4.390 and 397; in 
the AA (4.8, 17.12, 31.22, 36.54 [T. 3]); in the CS (19.44, 19.48-49, 
23.79, 31.4 [T. 13]); in the SahA (kp 5.26, 12.23-25, 16.18, 36.26, [T. 
33]), and frequently in the SGA (T. 1003 and 1016). In the Siddhatan- 
tra there appears to be only one instance (ST, T. 69, p. 2): ganika 
nrttakale tu sarvadyavasundari; but we may assume their presence 
elsewhere from the numerous mentions of nrtta*, nrttagita, etc. 

Two books have been partly devoted to this subject: KERSEN- 
BOOM-STORY 1987 (which should be read with the reservations of 
BRUNNER 1990 in mind) and ORR 2000. [D.G.] 

— rudraganikadiksa. 


ganeSa, n.m., V. 8.V. ganapati. 


ganesadipija, nf. [©], culte de Ganesa et d’autres [divinités] ; 
ritual worship of Ganesa and other [deities]; rituelle Verehrung 
von Ganesa und den anderen [Gottheiten]. 

Zu Beginn der auBeren Verehrung (bahyayadga*) werden Gane- 
Sa und andere Wesen verehrt. 

[Xt] Letztere sind z.B. nach der JayS Vagisvari*, Garuda, der 
Lehrer und der Lehrer des Lehrers, die Ahnen (pitr) und die fri- 
heren siddhas* (Gdisiddha) (JayS 13.97c-99); 

[ A] nach Somasambhu und Mrg Kamala und die Lehrer bzw. 
die Sandalen des Lehrers (gurupdduka*) (SP1, pp. 152f., sl. 47; 
Mrg kp 3.34). [M.R.] 

— dvarapuja. 


gati, nf. [A], 1. création, émission ; creation, emission; Schdp- 
fung, Emanation. — 2. procedure ; procedure; Verfahren. 

1. In the Krama* tradition, the term is used for the first of the 
five cosmic activities (karmaparicaka*) of Siva: creation or ema- 
nation, usually called srsti*. [A.P.] 

2. In the Kubjikamata*, the term is used to name a group of six 
particular procedures that prepare mantras for magical uses. These 
procedures are: pallava*, “sprout”, yoga*, “combination”, rodha*, 
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“obstruction”, samputa*, “enclosure”, grathana*, “tying” or “string- 
ing together”, and vidarbha*, “clipping”. They are described in 
KMT 4.40-50. [T.G.] These mantric practices, as well as other 
ones aiming at giving efficiency to mantras, are described in many 
Tantric texts, both Hindu and Buddhist. See for instance BRUNNER 
1974 for the eleven ones mentioned in NT 18, which however does 
not call them gati. [A.P.] 

— akranta, ksepa, garbhastha, grasta, yuktividarbha, samasta, 
sSarvatovrta. 


gada, nf. [©], massue ; mace; Keule. 

1. [A] This weapon figures in the description of many deities, 
it is an attribute of Tumburu in VsikhT 97 and of Aparajita* in 
VsikhT 107; of various goddesses in KMT 22.29ff.; of Kubera in 
SP4, p. 119, and is an important attribute of Visnu when installing 
his image (see SP4, p. 299). It 1s commonly mentioned as the 
weapon of the /okapala* Kubera, visualised with the other /okapda- 
layudhas* in order to eliminate obstacles (SvT 3.126; Sark 27.10; 
SP4, p. 109; for its visualisation, as a yellow woman with a head in 
the shape of a mace, see, e.g., Paficavaranastava 92). As one of the 
attributes of the practitioner at the time he takes up a vow (carya- 
kale, see TSB 15.24 borrowed in KMT 25.52), it is also considered 
to be an object possessing magic power (one of the siddhadrav- 
yas* in SYM 9.18). [J.T., D.G.] 

[Xt] In the Samhitas, the mace is an attribute of many deities as 
well. See, e.g., for the mace as an attribute of Visnu ParS 1.23a, of 
the Vythantaras* PausS (B) 36.145-146. By mastering the gada- 
mantra, the sadhaka* attains a mace by which he can kill any evil 
being (JayS 30.61c-72b). [M.R.] 

[A] 2. Name of a mudra* mentioned in SYM 8.16 and de- 
scribed in BhM 215c-216b: one puts the closed fist of the right 
hand on the closed fist of the left, bending the arms upwards. 

3. According to the esoteric interpretation of the TSB 15.118- 
119 (borrowed in KMT 25.145-146), this weapon bestows unity 
with the highest principle of the cult (tattvasdyojya), and is called 
so because the supreme goddess goes (gata) up to the brahma- 
randhra*, where she gives (dadate) amrta* to the practitioner. It is 
also said that those who reach (gatah) this level will never come 
back to samsara. [J.T.] 
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gandha, n.m. [©], parfum ; fragrant substance; Duftstoff. 

[Xt] SanS sivardtra 8.75-76b zahlt folgende acht Duftstoffe 
auf: usira (die Wurzel von Andropogon muricatus, Vetivergras), 
kunkuma (Safran), mamsi (Nardostachys Jatamansi, ,,muskroot*), 
malayaja (Sandelholz), mura (Weihrauch), hribera (eine Art An- 
dropogon), kustha (Ingwer), agaru (Amyris Agalloche). 

[A] Das Viratantra nennt folgende neun Duftstoffe: candana 
(Sandelholz), Aunkuma (Safran), Joha (Agallochum), khadga (Rhi- 
nozeroshorn?), jati (Jasmin), vadnara (Weihrauch), takkola (P1- 
ment), Aatuka (Picrorhiza Kurroa), patra (Laurus Cassia, chinesi- 
scher Zimt) (zitiert in SP3, p. 463). 

Dem Vatulatantra zugeschriebene, in der ISgP (II kp 5.72-74j) 
zitierte Passagen beschreiben zwei saiva gandhas und einen sakta 
gandha. Ein saiva gandha ist finfgliedrig und besteht aus canda- 
na, agaru, karpura (Kampfer), kunkuma, die gemahlen und mit 
kaltem Wasser vermischt werden (vgl. catuhsama*). Der andere 
saiva gandha ist achtteilig und besteht aus candana, kunkuma, 
kustha, dala (Zimtblatt?), sita (?), agaru, karpura und hirivera (= 
hribera) oder aus candana, agaru, karpura, kasmira (Safran), usi- 
ra, rocana (Gallenstein des Rindes), Austha und kaltem Wasser. 
Der achtteilige sakta gandha besteht aus candana, agaru, karpiira, 
mamsi, kunkuma, rocana, sprk (Trigonella Corniculata?) und va- 
nara. Vgl. auch MatP kp 4.89c-91. [M.R.] 

— astagandha, karpurdadi, candanadi. 


gandhatoya, gandhavari, gandhodaka, nn.nt. [©], eau de senteur ; 
fragrant water; wohlriechendes Wasser. 

[xt] Nach NaS 20.104c-105b und ParS 14.330c-331b Wasser 
gemischt mit Sandelholz (candana), Safran (kunkuma; NaS liest ku- 
suma, ,,Blite“), Nardostachys Jatamansi (mamsi), Andropogon (hri- 
bera, haribera), Weihrauch (mura), der Wurzel des Vetivergrases 
(usira), Ingwer (kustha) und Amyris Agalloche (agaru), nach VisS 
27.102c-103b Wasser gemischt mit Sandelholz, Safran, usira, 
campaka-Bliten und Bliten des blauen Lotus (utpala). [M.R.] 

[A] Saiva sources also often mention this purificatory sub- 
stance (see, e.g., SVT 13.20; TSB 9.387; MVT 9.44; KKGU, fol. 
116v; SP4, p. 33). Although its components are typically not speci- 
fied, it is often said that the fragrant water has been empowered by 
the astramantra*, see, e.g., SvaSS 11.24; VsikhT 40; SYM 6.11 and 
SP4, p. 131. [J.T.] 
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gandhadamana, n.nt. [A]. 

Die damana*-Pflanze (Artemisia indica, s. SP2, p. 198), die 
moglicherweise parfiimiert wird (worauf gandha hinweisen konn- 
te) und dann bei der damanapuja* dargebracht wird (SP2, pp. 
210f.) [M.R.] 

— damanotsava. 


gandhapavitra, n.nt. [©], pavitra parfumé ; perfumed pavitra; par- 
fiimiertes pavitra. 

Mit Safran, agaru (Amyris Agalloche), Kampfer und Sandel- 
holz eingeriebene Schnur, die beim pavitrdrohana* auf das Kult- 
bild und anderen Verehrungsorten angebracht wird. 

[<4] Siehe PausS (B) 30.95c-96b = ParS 12.335c-336b. 

[A] Rau kp 45.8c-19b (hier noch weitere Merkmale wie Lan- 
ge, Farbe, Anzahl der Knoten usw.). [M.R. ] 

— gangavataraka, pavitra. 


gandhapuspadi, n.nt. [©], parfums, fleurs, etc. ; scents, flowers, 
etc.; Duftstoffe, Bluiten usw. 

[<t] Substances used for worship, for example in the fire rite 
(agnikarya*) (ParS 20.4c); they constitute arghya* if at least five 
of the following constituents are combined: water (ap), milk (Asi- 
ra), tips of kusa grass (kusagra), clarified butter (sarpis), pow- 
dered seeds of sesamum (mardatila), fruit (phala), and durva (ParS 
29.70c-71). [M.C.-D.] 

[A] In Saiva texts, too, the list of perfumed offerings to the 
deity usually begins with gandhapuspa. [A.P.] 


gandhamandala, n.nt. [A |, mandala parfumé ; sandalwood paste 
mandala; mandala aus Sandelholzpaste. 

The simple outline of the coloured mandala* drawn up with 
sandalwood paste mixed with water is normally used for the sama- 
yadiksa*. See TA 15.387, SP3, p. 36 (gandhambukrtamandale). 
However, Aghorasiva and his commentator, Nirmalamani, under- 
stand it as an inferior version of the colourful and elaborate powder 
mandala (rajomandala*), on which see notes by BRUNNER in SP3, 
p. 36. Also called mandalaka, e.g., in MVT 8.109 and SvT 3.90. It 
can also be used for other purposes, such as to form the seat of the 
future sadhaka* to be consecrated, as in TSB 9.518, or to form the 
seat of the disciple for an ablution, as in SvT 3.130. However, 
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mandalaka can denote other types of small mandalas (e.g., in 
VsikhT 114 bhasmamandalaka, etc.) or any mandala (as in the 
KMT). Somasambhu also prescribes the drawing of a small sandal- 
wood paste mandalaka on the right hand of the guru* in the course 
of its transformation into Siva (sivahasta*) — SP3, p. 28. See also 
BRUNNER 1986a. [J.T., A.P.] 


gamagama, n.m. [©], aller et venir ; going and coming; Gehen und 
Kommen. 

[A] 1. In a yogic context the upward and downward move- 
ment of the prdna* or of sakti* as kundalini* (DviK 10 [fol. 6r] 
and 8.12 [fol. 5r]; Sark 15 and 23.12; commentary ad Kir 3.22c- 
23b; TSB,, 6.99ab [fol. 31a]; KMT 4.52d ya karoti gamagamam; 
5.94b; a synonym in the KMT 1s gatiragati). The movement is reg- 
ulated by breath control and accompanied by adapted recitations: 
pradnasamam japyam (TSB 6.98a [fol. 30b]); gamadgamajapah 
(TSB,, 6.137d [fol. 32a]). [T.G., D.G.] 

The same process appears to be referred to in a lacunose 
passage in MVT 23.27, and it is mentioned several times in the TA 
(6.63, probably 19.52, 29.83-88, possibly 29.289, and 32.38). TAV 
ad 29.83 explains that the expression denotes the flow of the prana 
and the apdna* (pranapanapravahariupe). |J.T.] 

— cara. 

2. According to TAV ad TA 32.30, Abhinavagupta under- 
stands this expression here to refer to the self seen as going out of 
one’s body and entering somebody else’s and the other way round. 
However, the compound there being gamagamapada*, the mean- 
ing may also be the one described s.v. [J.T.] 

[<4] In the Samhitas, the term is possibly used in the meaning 
which Jayaratha ascribes to Abhinavagupta. gamdgama is an action 
characteristic of the soul (jiva*), but not of God (JayS 16.179b, 
20.216c [= ParS 15.443c]; PadS jp 6.34c). [M.R.] 


gamagamapada, n.nt. | A |, le champ de l’aller et du non-aller ; the 
realm of going and non-going; der Bereich des Gehens und Nicht- 
Gehens. 

This expression in TA 1.89 (quoting the lost Trisirobhairava- 
tantra) is analysed as gama + agama + pada by TAV ad loc. Thus 
it denotes the place characterised by both “going and non-going”, 
which appears to be a metaphor for non-duality. [J.T.] 
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garudadhvaja, n.m. ou nt. [©], banniere de Garuda ; Garuda ban- 
ner; Garuda-Fahne. 

[Xt] Fahne mit einem Bildnis Garudas, die im Rahmen des an- 
kurarpana* gehisst wird. Fur Beschreibungen siehe ParS 16.204- 
330; SriprsS 32.9-19; VisS 17.27-42b; VisS 26.30c-46b. Vel. auch 
RANGACHARI 1986, p. 151. 

[ A] In der SP bezeichnet garudadhvaja, ,,der mit der Garuda- 
Fahne“, Visnu (p. 305, s/. 131, und p. 445, s/. 36). [M.R.] 

— dhvajarohana. 


garbhagrha, n.nt. [©], cella ; central shrine; Cella. 
Zentraler Raum im Tempel, in dem sich das Hauptkultbild be- 
findet; s. EHA s.v. [M.R.] 


garbhanyasa, n.m., v. 8.v. garbhadhana. 


garbhastha, a. | A], placé dans l’intérieur ; situated in the womb; 
im Inneren befindlich. 

This alludes to a practice intended to give efficacy to a mantra. 
It is mentioned together with ten other ones in NT 18.11b (v. s.v. 
gati [2]). According to Ksemaraja (NTU ad loc., vol. 2, p. 78) it 
consists in placing the name of the object or person aimed at 
(sadhya*) in the four directions around the mantra which is thus 
enclosed as in a womb (garbha): madhyasthasya mantrasya catur- 
dikkam sddhyanadmanyaso garbhasthatvam. Like all such prac- 
tices, this can be done only in writing. [A.P.] 

— akranta, grathita, grasta, pallava, vidarbha, sarvatovrta. 


garbhadhana, n.nt. [©], fécondation ; impregnation; Einsetzen des 
Embryo. 

Syn.: garbhanyasa. 

1. Zu Beginn des Baus eines Tempels wird nach dem Ritual 
beztiglich der ,,ersten Ziegel“ (ddyasila*, ddyestaka) ein Gefak, 
das mit verschiedenen Substanzen gefullt und mit Mantras bespro- 
chen wurde, rechts vom zukinftigen Tor zum garbhagrha* einge- 
graben. 

[<4] Siehe PadS kp 6; SriprsS 7; NaS 14.77d-85; VisS 21.98d- 
120b; AnS 31. 

[A] Siehe Aj kp 17; IsgP II kp 27.72-106; Rau 60.13-17. 
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2. [0°] Der erste der agnisamskaras*. 

[<4] Nach der JayS stellt man sich dabei vor, daB die sakti* des 
Feuers in die Bauchhohle der Sri eintritt. Formal wird der Ritus 
mit einer Feuerspende (homa*) und den Worten garbhadhanam 
sampdadayami svaha durchgefuhrt (JayS 15.131-133b). 

[ A] Das Feuer wird verehrt und Feuerspenden in es geopfert. 
Dabei werden der hrdayamantra* und der sadyojatamantra bzw. 
der vamamantra verwendet (Mrg kp 6.9c-10b; Rau kp 15.7c-8b; 
SP 1, p. 240, s/. 16). 

3. [A] Ein wahrend der diksa* vorgenommener dtmasamska- 
ra*, Sein Zweck ist es, einen Korper zu bewirken (dehanispatti, 
dehasiddhi*) (Mrg kp 8.87f£., 108c-109b, 128c; SP3, pp. 264-275). 
[M.R.] 

— garbhadhandadi. 


garbhadhanadi, n.nt. [©], la fécondation et les autres [samskara] ; 
impregnation and the other [samskaras]; Einsetzen des Embryo 
und die tibrigen [samskaras]. 

1. Die agnisamskaras*. 

2. [A] Die ftinf wahrend der diksa* vorgenommenen datma- 
samskaras*: garbhadhana*, janman (v. s.v. janana [1]), adhika- 
ra*, bhoga* und laya* (SP3, p. 275, s/. 104). [M.R.] 


garbhavarana, n.nt. [A], circle intérieur ; the innermost circuit; 
innerster Kreis. 

An inner circuit comprising at least the brahmamantras* and 
the sivangamantras* is taught in all early Siddhantatantras but one. 
The exception is the DviK (ch. 4, fol. 2r-2v), whose mandala* 
contains only Siva (the milamantra*) and five of the angaman- 
tras* (omitting netra*). The gdyatri* is included in the inner 
circuit of the SvaSS (14.21), the Ni (MuSu 2.3, fol. 19v) and the 
SJU (NAK, ms. 1-1692, fol. 7r). In the case of the SJU, the inner- 
most circuit actually has 4 angamantras (excluding netra and 
astra*) in the cardinal directions, and a second dGvarana* is formed 
with astra in the cardinal directions and gayatri in the intermediate 
ones. (All information from SANDERSON’s handout for “Purpose 
and Meaning in Ritual, Lecture 2” [Oxford, 24.1.1994].) [D.G. ] 

Nach SP1, pp. 208-211, ist es aus den angas* hrdaya*, siras*, 
sikha* und kavaca* in den vier Zwischenhimmelsrichtungen und 
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dem astra in den vier Haupthimmelsrichtungen gebildet. Siehe 
auch SP1, App. VII. [M.R.] 

In TAV ad TA 16.79, in the context of the transformation of 
the hand into Siva (sivahasta*), the mantras of the inner circuit are 
defined as the mulamantra and the five brahmamantras. See also 
MVT 9.43. [J.T.] 


garbhoda, n.m. | A |,  océan matriciel ; womb-ocean; Scho-Ozean. 

Beyond the Lokaloka mountain, which is the outermost of the 
concentric rings of land at the level of our earth before one reaches 
the egg-shell of the brahmdnda*, and which 1s also the outer limit 
of the reach of the light of the sun, is the ocean Garbhoda, so 
called, according to ParT 5.110ab, because the other seven concen- 
trically arranged oceans are contained within it (gadita ye *bdha- 
yah sapta yena garbhodagarbhitah). Like most features of Saiva 
cosmography within the brahmdnda (inside prthivitattva), it is to 
be found also in the Puranas. SJU adhvaprakarana 16, T. 334, p. 
57; SvT 10.342; MatP vp 23.67, 24.37; Mrg vp 13.37. dcarya- 
bhiseka* is performed with the eight oceans in eight pots (2 verses 
in the Nepalese sources omitted between Kir 27.4 and 27.5 and 
SP3 V1.4). [D.G.] 

— astasagara, kumbha (1.1). 


garva, n.m. [©], egoité ; egoity; Ich-Prinzip. 

Synonym for ahankara (SvaSS 4.43; ParT 4.133, 5.150; MatP 
vp 18.49, 18.83, 10.9, etc.; MVT 16.1-7; Mrg vp 10.1, 11.20, 
12.32, 13.197, etc.; KMT 10.79; TA 8.431 — also ParS 1.40; PadS 
cp 33.54; ParS 10.18, etc.). This concept, probably ubiquitous in 
tantric thought, has been adopted from the Sankhyas, as have 
notions about its rdle of self-appropriation in perception, its sub- 
divisions (into taijasa, vaikrta, and bhutadi) and differing models 
of its role in the evolution of the fattvas*. But a Saiva tantric 
innovation has been to treat it also as a tranche of the universe in 
which worlds are located. Among the tattvas adopted from the 
Sankhyas, only the five gross elements, the buddhi*, prakrti*, 
ahankara/garva, and (sometimes) purusa* have been so treated. 
Thus garva as a layer in Saiva cosmography is considered as em- 
bracing all the fattvas between itself and kha (3)*, viz. the eleven 
indriyas and the five tanmdtras. Cosmographic accounts in the 
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Tantras therefore typically skip straight from ether to ahankara 
(Kir 8.116; SJU adhvaprakarana 74-75, T. 334, p. 63; SvT 10.895; 
MatP vp 18; Mrg vp 13.140). [D.G.] 


gahana, n.nt. | A], fourré ; thicket; Dickicht. 

A name for mayd* (Brhaspatipada as quoted in TA 8.346 and 
ad SvT 10.1161-1162; MatP vp 8.93; Mrg vp 13.178; TA 8.322) 
which may derive from the name (Gahana) of the lowest in a group 
of Rudras in the cosmography of the Pasupata Pramanasastras 
(Paficarthapramana as quoted by Ksemaraja ad SvT 1.41-43; 
NiMukh 4.120, fol. 18r; Ni USt 1.12, fols. 23v-24r). In the Sid- 
dhantas this Rudra appears, sometimes under the name Gahanesa, 
both at the bottom of maya among the same Rudras (Kir 8.133; 
MatP vp 8.89; Mrg vp 13.153; SvT 10.1124), and as its head (ParT 
5.152 and perhaps also SvT 11.295-297). [D.G.] 

The term may be connected with the notion of samsdra as an 
impenetrable forest (samsdragahana in the Striparvan 4.1ff. of the 
MBh) and with the image of maya as impenetrable (gahana), see, 
e.g., Paramarthasara of Adigesa (PSa), karika 45 (gunamayamdya- 
gahanam). Y ogaraja mentions Gahana as the Rudra presiding over 
mayanda* (see comm. on PS, p. 11, andadhipatis catra gahana- 
bhidhano rudrah). [J.T.] 


gahvara, n.m. | A], cachette, caverne, lieu secret ; cave, hiding- or 
secret place; Versteck, Hohle, geheimer Ort. 

1. Syn. : prastara*. Diagramme en usage dans certaines au 
moins des traditions kaula* et servant a l’étalement (prastara) de 
Valphabet sanskrit pour composer un mantra*. Ces diagrammes, 
de formes et de noms différents, sont divisés en 49 petits carrés (ou 
en 50 si KS4 est formellement pris en compte) ot sont inscrits les 
phonemes de l’ensemble desquels on doit « extraire » (c’est lud- 
dhara*) ceux qui composent le mantra, le tracé du diagramme 
comme le placement des phonemes se faisant rituellement. Ces 
phonemes sont répartis dans ces carrés dans un ordre particulier, en 
principe secret, variant selon les cas, et ils sont désignés de fagon 
codée. La composition du mantra donnée de cette maniére dans le 
Tantra reste ainsi secrete, cachée aux non initiés comme dans une 
caverne (gahvara). Voir sur ce sujet étude de SCHOTERMAN 1982, 
« Prastara and Gahvara », formant l’Appendice I (pp. 181-209) de 
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son édition des chapitres 1 a 5 de la SatSS, ot sont reproduits une 
quarantaine de diagrammes de cette sorte tirés pour la plupart d’un 
texte encore inédit du Kubjikamata*, le Samvartarthaprakasa, de 
Mukundaraja. Un prastara est mentionné par Jayaratha dans son 
comm. du VM et reproduit p. 45 de l’édition de ce Tantra dans la 
KSTS. Le Yonigahvaratantra (sur lequel voir GOUDRIAAN/GUPTA 
1981, p. 76) traite d’un gahvara qu’il présente comme la source ou 
matrice (yoni*) de tous les mantras. Voir aussi la GorS kadipraka- 
rana 10.2-30, oi sont décrits le placement et l’extraction des pho- 
némes du mantra de Jalandharanatha : purvam gahvaram uddhrtya 
pancasadvarnabhisitam, etc. 

2. Nom donné 4 Siva. 

Dans le TA 3.168-171la, Abhinavagupta cite le Kulagahvara- 
tantra « dont le nom répond bien a son sujet, qui est l’union totale 
de l’Energie et du Maitre de l’Energie », formule que Jayaratha 
explicite (id., vol. 2, p. 167) en citant le sloka suivant de ce Tan- 
tra: kulam saktih samakhyata gahvaram saktiman api | ubhayor 
vedanaikatvam kathyate kulagahvaram ||. [A.P.] 


ganapatya, a. oun.m. [A]. 

Adorateur d’une forme tantrique de Ganesa/Ganapati (2)*. Les 
gdnapatya auraient formé six sectes ayant chacune pour divinité 
principale une forme tantrique (ou souvent il est accompagné 
d’une Sakti) de ce dieu: Ucchista-Ganapati, Mahaganapati, He- 
ramba-Ganapati, etc. On trouve une description de |’enseignement 
de ces Tantras dans les ch. 15 a 18 et 71 du SVij d’Anandagiri. 
[A.P.] 


ganapatyalinga, ganapalinga, nn.nt. [A], linga installé par les 
maitres des gana ; linga established by the leaders of the ganas; 
durch die Herren der ganas errichtetes linga. 

Ces linga* font partie des linga spéciaux (visesalinga* ou 
sistalinga*) qui sont plus estimés que les /inga taillés de main 
@Vhomme (mdnusalinga*) et auxquels nombre des régles qui con- 
cernent ces derniers ne s’appliquent pas. Voir par ex. PKar 30.267- 
268 cité dans SP1, p. 177. Détails v. s.v. linga. [A.P.] 

— arsakalinga, aihikalinga, daivikalinga, banalinga, svayam- 
bhuvalinga. 
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gatra(ka), n.nt. [©], corps, membre ; body, limb; Korper, K6rper- 
glied. 

1. [A] The throne of Siva has four legs identified with dhar- 
ma*, jndna*, vairagya* and aisvarya*, which are connected by 
four horizontal elements called gatras or gdtrakas. These four 
gatras are identified with adharma*, ajnana*, avairdgya* and an- 
aisvarya*, See SvT 3.11; MVT 8.59cd; SP4, pp. 26f. and notes by 
BRUNNER. [A.P., J.T.] 

— guna (2), simhasana. 

2. Similarly to the above meaning, it is also a term denoting 
four parts of the central square of a mandala*. The gdtrakas are 
four segments of the pitha* which are in between the four corners. 
See, e.g., TSB 9.107, 112; and for a definition NTU ad NT 18.41ab: 
gatrakani konantaradlaga avayavavisesa vyomarekhaya bahye kar- 
ydni. For an illustration and further references, see BRUNNER 
1986a, pp. 23f. [J.T.] 

[<4] The term is mentioned probably in the same meaning in 
the context of the description of a mandala, e.g., in PausS (B) 5.94d, 
95c, 100d, 105a, 109b. [M.R.] 

3. [ A] These four elements are also identified with four letters 
of the alphabet, the napumsakacatuska: R, R, L and L, SYM 20.18 
and KKGU, fol. 111r. [J.T.] 


gandhari, nf. [©]. 

One of the second group of five channels within the list of ten 
principal channels (nadi*) of the breath. 

[A] Sark 10.4; SVT 7.15; TSB 1.71 (NGMPP A 188/22); SP3 
IH.129; Vira, 69.9 (T. 29); KuU 14.6. 

[Xt] PadS kp 27.160 and ParS 3.95-101. [D.G.] 


gayatri, nf. [©]. 

Ce mantra védique a été conservé dans le domaine tantrique en 
le modifiant pour en faire une formule d’hommage a une divinité 
particuliere. 

[A] Dans le culte givaite, la récitation de la gayatri de Siva, la 
sivagayatri, soit une fois, soit cent ou cent-huit fois, est prescrite a 
divers moments. Sa forme est: om tanmahesaya vidmahe vagvi- 
suddhaya dhimahi | tan nah sivah pracodayat. Voir SP1, p. 71; 
SP2, pp. 210, 246, etc. [A.P.] 
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The sivagayatri is one of the mantras of the innermost circuit 
of the yaga* in some Tantras; v. s.v. garbhavarana. [D.G.]| 

[<4] Die visnugayatri lautet om visvariipdya vidmahe visvatita- 
ya dhimahe tan no visnuh pracodayat namah (JayS 7.104-106). 
Andere Beispiele fir ga@yatris sind die cakra- (AhS 19.41-43b), die 
yama-, die sakra-, die kama- oder die somagayatri (SanS sivardtra 
1.242, 264, 308, 351c-352a). [M.R.] 

[A] gayatri peut étre considérée comme une déesse, aux attri- 
buts visnouites et sivaites : description dans le PS et le ST (voir 
BUHNEMANN 2001, pp. 105 et 283). [A.P.] 

Certains textes offrent leur propre gdyatrimantra. PCSy, fol. 
llr: om tatpurusaya vidmahe mahadevaya dhimahi tan no rudrah 
pracodayat (ce mantra est découpé en trois parties qui correspon- 
dent aux trois feux sacrés, les trois mantra sont donc appelés agni- 
hotramandalamantrah) ; KKKA (fol. 2412): khphrem mahamatr 
vidmahe kalasamkarsani dhimahi yogesvari pracodaydat (sic !) ; 
KKGU, fol. 58r, nomme sa version bhitagayatri (le texte est assez 
corrompu, mais contient une référence reconnaissable a Khadge- 
sa*, qui est identique a khadgardvana*) : om khadgesa ra vidmahe 
tan no khadga pra|co|dayadt. 

Dans le KMT (24.21) gayatri est la lettre o. [J.T.] 

— ajapdajapa. 


garudatantra, n.nt. {| A |, Tantra appartenant a Garuda ; Tantra be- 
longing to Garuda; Garuda zugehOorendes Tantra. 

The term refers to a class of scriptures dealing with the ways in 
which snakebites can be counteracted, Garuda being the enemy 
par excellence of snakes. For a list of titles according to a citation 
from the lost Srikanthiya, see HANNEDER 1998, pp. 253ff. Al- 
though none of the commonly listed scriptures of this category sur- 
vive, there exists a Nepalese manuscript of a pre-eleventh century 
text often cited by Ksemaraja in the NTU (e.g., ad 19.69ff.) which 
falls into this category: the KKGU. It may be categorised as be- 
longing to both the garudatantras and the bhitatantras*, for it 
deals with remedies for snake-bites as well as with cures of posses- 
sion by evil spirits. Two other texts of this category are also cited 
by Kashmirian exegetes (mentioned in SANDERSON 2001, p. 4): the 
Totula (note that Trotala and Trotula are found respectively in Mrg 
cp 35 and in the list of the Srikanthiya, p. 253, verse 155, in 
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HANNEDER 1998) and the Candasidhara (listed in verse 178 in the 
same list, p. 255), neither of which has come down to us. Although 
the KKGU is not in the list of the Srikanthiya, some titles of its 
chapters appear as separate scriptures, such as Khadgaravana (see 
verse 178, p. 255, in HANNEDER 1998 and colophon on fol. 58r 
indicating the end of Khadgaravanakalpa). Candasidhara is also 
mentioned in the KKGU as a deity. [J.T., A.P.] 


giri, n.m. [A], montagne ; mountain; Berg. 

According to SvT 15.2 and Ksemaraja’s commentary ad SvT 
5.46, this is a synonym for the practitioner (sadhaka*). Ksemaraja 
explains in his commentary that this appellation is relevant because 
the practitioner is unwavering in his propitiation of mantras and 
other rites (mantraradhanadav acalah; v. s.v. aradhana), just like 
a mountain, which does not move (giri = acala, “non-moving’’). It 
indeed seems to be used in this sense, e.g., in SVT 15.37 (girirdja 
meaning the best of practitioners). [J.T.] 


gita, n.nt. [©], chant; song; Gesang; gitavadyddi, geyavadyadi, 
n.nt. [©], chants, musique et autres [sons de bon augure], etc. ; 
song, music and so forth; Gesang, Musik und die tbrigen. 

[ A] Les manuels de rituel prescrivent en plusieurs occasions 
d’accompagner un rite de chants (gita), de musique (vadya), ou 
encore de danses (nrtta) et de sons de bon augure tels que le mur- 
mure des priéres ou autres sons (brahmaghosddi*, terme parfois 
interprété comme « récitation du Veda»). Tel est le cas lors des 
rites préparatoires de l’installation du linga* de Siva (SP4, pp. 
144-147), ou lors de la pose du linga (SP4, p. 198). Le TA 28.140d 
prescrit de méme chants et danse (gitanrtta) lors de la féte mar- 
quant la fin du rite de l’offrande des pavitra* (pavitrarohana*). 
[A.P.] 

Similar celebrations are prescribed for the consecration of a 
guru* (Sark 9.5). [J.T.] 

[<4] Il en va de méme dans les textes du Paficaratra, voir par 
ex. JayS 20.255 ou SatS (V) 7.20. Pour les occasions ou des danses 
et des chants sont prescrits, voir JayS 25.58-60. [M.R.] 

— ganika. 


gutika, nf, v.s.v. gulikasiddhi. 
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gudika, nf., v. s.v. gulikasiddhi. 


guna, n.m. [©], 1., 2. qualité, attribut, propriété ; quality, attribute, 
property; Eigenschaft, Attribut; — 3. perfection ; perfection; Voll- 
kommenheit; — 4. trident ; trident; Dreizack. 

1. [A] A category drawn from Sankhya ontology, in which it 
refers to the triplet of sattva, rajas, and tamas that pervades all 
manifest (vyakta) tattvas* but is not in its own right a fattva. 
Among the pre-tenth-century Saiddhantika scriptures, however, the 
following explicitly teach the existence of guna as a tattva: RauSS 
10.100 (parallel to a fragment from an unknown scripture in a 
ninth-century ms., for which see GOODALL 1998, p. liv, n. 119); 
Kir 8.120; SJU adhvaprakarana 90-94 (T. 334); ParT 5.150; MatP 
vp 16; Mrg vp 13.144-148. All of these, except the first, place bhu- 
vanas in this tattva. [D.G.] 

According to KMT 14.34b, it constitutes one of the “six faces 
of the Self’, to wit, purusa*, prakrti, guna, ahamkara, dhi |= 
buddhi*], and manas*. 

See HEILIJGERS-SEELEN 1994, pp. 67, 138, 235. [T.G.] 

2. A name for the eight properties of the buddhi adopted from 
Sankhya ontology: dharma*, jnana (1)*, vairagya™, aisvarya (3)*, 
and their opposites: adharma*, ajnana*, avairagya* (not to be 
confused with raga*) and anaisvarya* (Ni GuSi 7.172-174 [fol. 
65v]; SJU 3.64 [Tanjore ed.]; ParT 4.74ff.; MatP vp 17.2, 17.25; 
MVT 1.30, etc.). The relative strengths and weaknesses of these 
factors in any one individual are initially determined by karman* 
(BhK 55) and, combined, they in turn account for that individual’s 
moral and other tendencies. According to the Mrg (vp 10.24), the 
four positive properties are sdttvika, avairdgya is rdjasa, and the 
remaining three are tamasa. [D.G.] 

3. [<4] The six attributes or perfections of the supreme deity. In 
Vaisnava theology, they are : jnana (2)* (knowledge), sakti* (pow- 
er), aisvarya (2)* (sovereignty), bala* (force), virya* (efficacy), 
and tejas* (luminosity) (AhS 2.55-62). These six together are also 
called sadgunya. [M.R.] 

[A] In Saivism they are sarvajnatva* (omniscience), trpti* 
(contentment), anddibodha (beginningless consciousness), svatan- 
trata* (freedom), aviluptasaktita* (imperishable power), and an- 
antasaktita* (infinite power) (SvTU, vol. 2, pp. 278f., ad SvT 


189 


gunayonitraya 


4.445-446a). In the Saiva nirvanadiksd*, these perfections are ritu- 
ally invoked and then imposed on the dtman* of the initiand: see 
on this SP3, pp. 398-409, where BRUNNER describes these perfec- 
tions, discusses the links between the gunas and the six angas* of 
Siva and notes that the list of the Saiva gunas appears less coherent 
than the Vaisnava one — from which it was perhaps adapted. [A.P.] 

In ParT 15.62-68 the attributes (guna) of the supreme deity are 
transcendent forms of the four bhdvas, viz. the four positive bud- 
dhigunas* of dharma, jndna, vairdagya, aisvarya. Note also that the 
Mrg (kp 8.126c-127b) appears to have a deviant list of six (BRUN- 
NER 1985, p. 276, n. 1). And a list of eight qualities appears in the 
SAPar 8.93c-94 and in the commentary on the NV, vol. 2, p. 577 
(where the list is ascribed to the Kamika). [D.G.] 

4. In the descriptions of some deities the term guna is used to 
mean the trident (trisula*), which they hold, and which has three 
prongs, just as there are three gunas. For instance ST 21.39 with 
Raghavabhatta’s commentary: gunas trisulam (p. 789). See BUHNE- 
MANN 2001, p. 284. [A.P.] 

5. The eight siddhis* to be attained through yoga (Kir 58.47); 
v. s.v. gundstaka. [D.G.] 


gunayonitraya, n.nt. [XX], la triple origine des guna; the triple 
source of the gunas; der dreifache Ursprung der gunas. 

prakrti* constituted by the 15 saktis (pancadasasakti*) (three 
groups of five) being the sources for the three gunas (1)* sattva, 
rajas and tamas (ParS 2.35-39). [M.C.-D.] 


gunasamkranti, nf. | A], transfert de qualités ; transference of 
qualities; Ubertragung von Eigenschaften. 

The transference into the soul, upon attaining the liberated 
state, of the properties of the Lord. In tantric sources this 1s actual- 
ly mentioned (along with utpattivada and dGvesavdda) as a non-tan- 
tric but nevertheless Saiva (i.e. atimarga*) doctrine — one that is to 
be rejected in favour of the Saiddhantika abhivyaktivada, namely 
the doctrine that the qualities of the Lord are innately present in the 
soul and become fully revealed in liberation. See ParT 15.51-56; 
MK 129c-131b; PMNK 6-41; Ramakantha’s Sarvagamapramanya 
3 (GOODALL 1998, p. xxii). In the following passages the view is 


“sn = 


explicitly ascribed to the [Pancarthika] Pasupatas* (a@vesavada and 
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utpattivada being ascribed respectively to the Kapalikas* and the 
Kalamukhas*): Ramakantha’s commentary on MatP kp 8.10c-12b; 
the Bhasya ad Pau (C) 4.48 (pp. 231-234) and SPar 5 (p. 156). 
[D.G.] 


gunapadana, n.nt. | A], création de qualités [du Seigneur] ; bring- 
ing about the qualities [of the Lord]; Bewirken der Eigenschaften 
[Gottes]. 

This is a rite in ritual salvific initiation (SP3 I.238 and IV.51). 
The qualities in question (for which see guna [3]) are held to be in- 
nately present in the initiand, a difficulty to which Narayanakantha 
draws attention when commenting on gundn apddayet tatra sid- 
dhan ahutibhis tribhih (Mrg kp 8.135cd): “‘He should bring about’ 
[means] “he should animate’ [the qualities], since, although they 
are established [in the initiand] by nature, they have been begin- 
ninglessly rendered ineffective by the bonds” (apddayet nisarga- 
siddhan apy anddipdsakadarthitatvad uttejayet). For the rite, and 
for further discussion of its problematic nature, see SP3, pp. 396- 
400. [D.G.] 


gunastaka, n.nt. [©]. 

1. [A] A name for the eight siddhis* of yoga. ParT 14.94; 
MatP vp 17.125-126, 17.182. In this sense it is not exclusively tan- 
tric, for see, e.g., PasSt 1.38 and commentary ad loc.; the line 
quoted in KumT 1.5; the GBh commenting on the opening verse of 
the Nyayamanyari; NaiC 17.5; etc. [D.G.] See also KMT 3.82d. 
[T.G.] 

[Xt] The term is used in probably the same meaning in SatS 
(V) 25.192b = ParS 15.704d. [M.R.] 

2.[A] V.s.v. guna (2). 


gudadhara, n.nt. [A], support anal ; subtle centre located in the 
anus; dem Anus zugeordnete Stelle [des Feinkorpers]. 

According to the KMT, it is the lowest of the six cakras* (the 
adhara*) \ocated in the anus (guda), syn. of miladhara* (KMT 
11.34c; 23.115a, etc.; KuRU,, 8.3c [fol. 42b] gudam adharam ity 
ahuh). But according to UttS 1.12c with its commentary, the 
lowest cakra is located between the guda and the male organ. 
[T.G.] 


19] 


guptatarayoginyah 


guptatarayoginyah, n.f.pl. | A], Yogini trés cachées ; very hidden 
Yoginis; verborgenere Yoginis. 

Un des huit (ou neuf) groupes de Yogini* que l’on trouve dans 
plusieurs textes du daksinamndya*. Le YH 3.90, par exemple, 
mentionne « les Yogini cachées et les autres (guptdadivogini). Amr- 
tananda (YHDi, p. 276) énumére ces groupes en commengant par 
celui des plus cachées, guptatara. On trouve ces Yogini mention- 
nées dans le TRT (5.12-23), ou dans le 17° chapitre (55-57) du 
STC, qui précise qu’elles doivent étre adorées dans le sricakra*. 
Le YH les décrit comme réparties dans tout le sricakra, du carré 
externe, ou sont les Yogini manifestes (prakatayogini*), au trian- 
gle central, ou se trouvent les plus secrétes (atirahasyayoginyah*). 
Les guptayogini, quant a elles, dont le nom se termine par dkarsa- 
na — elles sont nommées Kamakarsana, etc. —, se trouvent sur le 
lotus 4 16 pétales (voir YH 3.128, qui indique comment célébrer 
leur culte). Amrtananda (YHDi, p. 318) précise, en se référant au 
NSA 1.158-161, qu’elles dominent dans I’émanation et que leur 
culte doit étre exécuté en commengant par la gauche. [A.P.] 


guptayoginyah, n.f.pl. | A], Yogini cachées ; hidden Yoginis; ver- 
borgene Yoginis. 

Autre groupe de Yoginis* du daksinadmnaya* : voir entrée pré- 
cédente. [A.P.] 


guru, n.m. [0]. 

[A] Le terme de guru est généralement synonyme d’dcarya* 
et de desika* : les Agamas emploient indifféremment les trois ter- 
mes (spécialement les deux permiers), méme s’ils disent plus vo- 
lontiers acaryabhiseka* que gurvabhiseka et ne disent pas desika- 
bhiseka. 

Le TA 28.386b-407, en suivant le Devyayamalatantra, énumére 
cing sortes de guru, qui different selon les rites ou les écritures en 
lesquels ils sont experts, puis 11 indique les caractéristiques, qualités 
et aptitudes qu’ils doivent posséder. II décrit également (397-399) 
un rite a accomplir par le maitre avant d’enseigner un texte a un 
disciple, ainsi que la bonne facgon d’enseigner. Sur la recherche d’un 
maitre, la grace (saktipata*) qui conduit vers lui et les diverses 
sortes de maitres, voir aussi TA 4.33-78 (v. s.v. akalpita et kalpita). 
Sur le lien entre le maitre et les membres de sa famille spirituelle 
(samtana*) et sur la nature, considérée comme divine, de cette 
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famille dans la perspective du non dualisme, voir TA 1.233-240 et 
surtout 28.194-212 ot elle est décrite comme prise dans une « conti- 
nuité cognitive subsidiaire » [au lien naturel] (bodhopakdrasamtati) 
et absorbée dans connaissance de Siva (Sivajndnanisthita), ce qui la 
rend entiérement digne d’ adoration (pijya). 

La SAPar 3.69-78a déclare qu’il y a trois sortes de maitres : su- 
périeurs ou suprémes, qui sont divins ; puis ceux de rang interme- 
diaire, au nombre de six, qui sont aussi des divinités, mais jugées 
moins importantes ; enfin ceux de rang inférieur, qui sont des 
maitres Sivaites humains, parmi lesquels Sadyojyotis et « ceux 
dont le nom se termine en kantha ». Les guru sont ensuite encore 
répartis en trois catégories hiérarchisées selon d’autres critéres, la 
derniére répartition se faisant entre l’acdrya, le sadguru et le 
svamin. 

« Le maitre est la voie » (gurur updyah), dit SS 2.6: «c’est 
parce qu’il énonce (grnati) la véritable signification qu’on le 
nomme guru », explique Ksemaraja (SSV ad loc.), qui ajoute en se 
référant a MVT 2.10 qu'il est le maitre en ce qu’il dévoile 
V’efficience des mantras. II cite aussi a ce propos le Trisirobhaira- 
vatantra. Sur la divinisation du guru, voir par ex. SvTU (vol. 1, p. 
40, ad SvT 1.44) ot Ksemaraja se référe a son maitre Abhinava- 
gupta en le décrivant comme une manifestation du supréme Bhai- 
rava*, parabhairavaspharamaya. Le chapitre 12 du KT, relatif aux 
sandales du maitre (gurupdduka*) et le chapitre 13 consacré au 
maitre et au disciple exaltent le guru, le placent au plan divin, tout 
en énumérant les imperfections et défauts qu’il peut avoir. 

Dans toutes les traditions, les guru sont censés former une 
lignée ininterrompue qui aurait recu et transmis |’enseignement 
révélé par la divinité (v. s.v. gurupankti). Certaines sources citent 
ainsi sept guru qui auraient été les premiers détenteurs de la tradi- 
tion : Sadagiva, Ananta, Srikantha, Ambika, Skanda, Visnu, Brah- 
ma: on leur rend hommage au début du culte de Siva (SP1, pp. 
152 sq. — liste de huit guru entourant Canda* lors de l’acaryabhi- 
seka, SP3, p. 488) ; autre formulation, ¢numérant dix guru mani- 
festations directes du Seigneur, dans TA 28.391-393, citant le 
Devyayamalatantra. [A.P.] 

[Xt] Les textes du Paficaratra soulignent également le caractére 
divin du guru, qui est considéré comme une manifestation de 
Visnu, ainsi JayS 5.8d: sarvajno gurumurtigah || « ?Omniscient 
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sous la forme du guru ». C’est le guru qui transmet la grace divine, 
notamment par la diksa*, laquelle est souvent décrite comme le fait 
de conférer la grace, anugraham Vkr (JayS 1.3d, 4.24, etc.), voir 
RASTELLI 1999, pp. 168-170. Sur le réle de la grace, saktipata, 
dans la recherche d’un maitre, voir JayS 5.4c-10, AhS 14.36-40 et 
RASTELLI, 1999, pp. 183-186. [M.R.] 


gurucatuska, n.nt. [A], les quatre gurus ; the four gurus; die vier 
gurus. 

Cette expression, quand elle est employée dans le Kubjikama- 
ta* ou dans la Srividya*, désigne les quatre maitres mythiques, ré- 
gents des quatre principaux pitha*, associés aux yuga — et, pour 
cela, généralement nommés Yuganatha* — qui, avec Paramasiva, 
forment le premier « flot », divin (divyaugha*), de la lignée des 
Maitres (gurupankti*) qui ont révélé puis transmis la tradition. Ce 
sont : Caryanatha (Artayuga), Oddanatha ou Oddisanatha (du treta- 
yuga), Sasthanatha (dvaparayuga) et Mitresanatha (kaliyuga). Voir 
SatSS, éd. SCHOTERMAN 1982, p. 37, ou YH, trad. PADOUX 1994, 
Introduction et pp. 306 sq., note. [A.P.] 

— ogha, caturvimsatikrama. 


gurutara, n.m. [ A]. 

A common syn. of mantra in the SYM, defined in 2.2 probably 
understanding it to mean “that which has been transmitted by the 
guru*” rather than as a comparative (mantro gurutaro jneyo gurur 
acarya ucyate). See SYM 1.15, 2.1-2, 2.12, 10.20. [J.T.] 


gurudravya, n.nt. [A]. 

This expression seems to refer to substances used for tantric 
fire offerings, ranging from human or goat flesh to vegetable offer- 
ings. See SYM 19.14 referring to 18.25ff. The MVT (8.132) also 
uses this word, but the meaning appears to be different, perhaps 
things offered to one’s guru. [J.T.] 


gurupankti, nf. [©], la succession ou lignée des maitres ; the line 
of gurus; Lehrerrethe. 

Syn. : gurukrama, guruparampard, guruparamparya, guruvam- 
Sa, gurusamtati, gurusamtdna. 

1. [A] Expressions qui désignent toutes la lignée ou succession 
initiatique des maitres spirituels qui ont recu puis transmis un en- 
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seignement révélé au premier d’entre eux par la divinité. Les textes 
prescrivent souvent de rendre hommage 4 cette lignée magistrale 
en l’évoquant (gurusmarana) ou en lui rendant un culte (gurupi- 
ja*). [A.P.] 

2. Seven gurus* venerated at the beginning of regular daily 
puja*. Before imagining the throne of worship on which to install 
Sadasiva, Ganesa is to be worshipped in the North-West, Maha- 
laksmi in the North and a group called the gurupankti in the North- 
East. Thus SP2 III, mantras after verse 46; PASt 15-16; PKam 
4.287 (omitting Mahalaksmi). This group comprises: Sadasiva, 
Ananta, Srikantha, Ambika, Guha, Visnu and Brahma. The Mrg 
(kp 3.34-36) enjoins rather the worship of the sandals of the guru 
here: see gurupdaduka™. [D.G.] 

[<4] Zu Beginn des Verehrungsrituals wird die Lehrerreihe ver- 
ehrt und von ihnen ein geistiger Befehl (a@j7ia*) oder eine Erlaubnis 
(anujna) entgegengenommen (JayS 10.6d-7b; SatS [V] 17.57; ParS 
3.46cd; VisS 10.101cd). Nach JayS 7.59-62 handelt es sich bei 
dieser Lehrerreihe um den eigenen guru, den guru des guru und 
dessen guru. [M.R.] 

3. gurupankti appears also to be a technical term for groups of 
Rudras (and their bhuvanas*), in particular for three groups of 32, 
30 and 21 Atimarga* teachers, the gurupanktitraya (NiMukh 4.117 
[fol. 18r]), adopted into the cosmography of the Nisvasa text-tradi- 
tion (MuSu 5.10 [fol. 21v]; GuSt 7.144-160 [fol. 65r-65v]; DiU 
7.35 [T. 17B, p. 892]), which have been adopted from there into 
the SvT (10.1046c-1064b), where they are included in the tattva* 
of guna (1)*. Further groups are recorded higher up (GuSi 7.207- 
219b [fols. 66v-67r]; SVT 10.1074-1086). They are also listed in 
JRY 1.9.420-467. (Information SANDERSON.) See also BAKKER 
2000, p. 11. [D.G.] 


gurupaduka, nj. [A], sandales (ou empreinte des pieds) du 
maitre ; the sandals (or the imprint of the feet) of the guru; Sanda- 
len (oder FuBabdriicke) des Lehrmeisters. 

Les sandales du maitre spirituel doivent étre vénérées par le 
disciple. Mais pdduka* s’entend aussi comme |’empreinte de ses 
pieds. Le guru* est en effet considéré comme divin (cf. par exem- 
ple KT, ch. 12). L’on rend donc hommage a ses sandales qui sont 
métaphoriquement prises comme un signe ou une empreinte mar- 
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quant la présence en ce monde de la divinité. Ainsi, YH 3.5 
prescrit d’évoquer « les sandales du Maitre qui emplissent l’uni- 
vers en y faisant pleuvoir la supréme ambroisie » (... gurupdada- 
kam | apydyitajagadrupadm paramamrtavarsinim || samcintya ...). 
Les sandales du Maitre donnent la consécration pléniére, dit aussi 
Amrtananda (YHDt1, p. 9, ad YH 1.4). Voir aussi YH 3.104 (guru- 
padalim apijva ...) o. le YHDi (p. 293) précise que la succession 
des sandales (ou de l’empreinte des pieds, donc de la présence 
spirituelle) des maitres va de celles du supréme Siva a celles du 
maitre humain (paramasivadisvaguruparyantam). Elles forment 
ainsi autant d’instances du divin auxquelles un culte doit étre 
rendu. [A.P.] 

In the Mrg (kp 3.34-36) the sandals of the guru are worshipped 
as a preliminary to regular worship at the point when, according to 
other works (see BRUNNER 1985, p. 59, n. 6), the seven gurus are 
venerated (gurupankti [2]*). [D.G.] 

— acarya. 


gurupuja, nf. [©], culte du maitre ; worship of the guru; rituelle 
Verehrung des Lehrmeisters. 

Syn. : dcaryvapujana™, guruyaga. 

[A] Le culte du maitre est un des cultes annexes de celui de 
Siva. Voir SP1, pp. 290 sq., culte de la science et du maitre (vidya- 
gurupuja). Un tel culte est également effectué au cours de l’offrande 
annuelle des pavitra* : les sept guru* du culte quotidien (qui font 
partie des 27 divinités siégeant dans le mandapa* jusqu’a la fin du 
rituel) sont invoqués tous ensemble dans un kalasa* placé au nord- 
est (SP2, pp. 82 sq.). Par la suite, l’officiant doit se rendre auprés 
de son guru et lui offrir avec dévotion (bhaktya) un pavitra (id., p. 
133). Il est €galement prévu que l’initi¢é, aprés avoir accompli le 
rituel des damana*, doit rendre a son guru un culte qui plaise a 
Siva. Le maitre doit en effet étre honoré comme Siva (gurum Si- 
vam ivabhyarcet — id., p. 177). 

Selon le Rau kp 59.143b-144, dans le culte quotidien, l’offi- 
ciant doit accomplir ce culte en imaginant, au-dessus de sa téte, un 
lotus a huit pétales au centre duquel il rendra hommage a son guru 
accompagné de sa sakti. Il honore ainsi le dieu Sadasiva. 

Le TA 23.24, prescrit ce culte lors de la consécration d’un nou- 
veau maitre (4caryakarana*). Dans la derniére partie du chapitre 
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28 (423b-434) est décrite une forme differente de gurupuja qui 
doit, selon le SYM, étre accomplie a la fin de l’initiation (diksa*), 
de la consécration (abhiseka [3]*), et des rites occasionnels (diksa- 
bhisekanaimittavidhyante, id. 423b). Le maitre y est placé sur un 
si¢ge en or « ou autre » (haimddikasanam) reposant sur un manda- 
la* orné dun svastika* et 11 doit étre adoré avec des mantras et des 
offrandes de diverses sortes par son disciple, qui devra absorber les 
restes des aliments ainsi offerts 4 son maitre. Ce rite est considéré 
comme absolument nécessaire : sil n’était pas accompli, tous les 
rites précédemment faits seraient sans effet et le disciple renaitrait 
cent fois. [A.P.] 

[x] Nach der Initiation (diksa@) bzw. der Konsekration (abhise- 
ka [3]) verehrt der Schiller seinen Lehrer und bringt ihm Geschen- 
ke dar (JayS 16.360-366; SatS [V] 20.33c-35; LT 41.62-64). [M.R.] 


gurumandala, n.nt. [A], ?ensemble ou le mandala des maitres ; 
the group or mandala of gurus; die Gesamtheit oder das mandala 
der Lehrmeister. 

L’ensemble des maitres ayant révélé et transmis une tradition, 
considérés comme formant un groupe, un ensemble organisé, ce 
qui est un des sens du terme mandala*. 

L’ expression se trouve dans des textes de la Srividya*, ainsi le 
TRT 2.2-9 qui, énumérant neuf Natha répartis en trois groupes, 
prescrit d’en faire le culte svasvamandale. Voir aussi KMT 
19.104c et 124a — peu clair. Selon GOUDRIAAN/GUPTA 1981, p. 149, 
un passage important du Nityahnikatilaka (ms.) concerne le guru- 
mandala, ensemble (ou la succession) des maitres de cette école. 
[A.P.] 

Sur l’adoration de la lignée des guru* comme gurumandala, v. 
également KKKA, fol. 10v3 sqq., et KMT 19.104, 19.124. [J.T.] 


guruydga, n.m., V.S.V. gurupuja. 


guruvaktra, n.nt. [©], la bouche du maitre ; the guru’s mouth; der 
Mund des Lehrmeisters. 

1.[A] A reverential term for the guru*’s oral instruction by 
which alone the way to release can be found and practised. “Non- 
duality which is Siva can be obtained through the guru’s mouth, not 
otherwise, [not even] by millions of books” (KT 1.108). See also 
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KMT 7.33 and 38. [T.G.] See also TSB 15.67; TA 5.130, 15.529, 
28.72. [J.T.] 

[xt] See JayS 1.62. [M.R.] 

[A] 2. When “guru” in guruvaktra 1s interpreted as referring to 
Siva, the term can refer to Sakti who acts as Siva’s power of 
revelation and saving grace, or to Siva himself, embodied in the 
human teacher (Sadyojyotis on SvaSS 1.3). 

3. A mystical meaning is developed further in some Tantras, 
e.g., SVT 10.1276f.: guruvaktra is the supreme Sakti state called 
unmana*, where time, gods, etc., exist no more. It is “the place of 
brahman (brahmasthdna*) which is also known as the place of 
sakti’, says the Tantrasadbhava (TSB, 1.87, fol. 3b). 

See also SatSS 4/5.157cd: guruvaktram bhaved anyat tac ca 
saktimukham smrtam || “There is another guru’s mouth; it is also 
called Sakti’s mouth.” [T.G.] 


guruvrata, n.nt., V. 8.v. acaryavrata. 
gurusamtana, n.m., V. 8.V. gurupankti. 
gurusmarana, n.nt., V. $.v. gurupankti. 


gulikasiddhi, n.f. [©], pouvoir surnaturel atteint grace a une pilule ; 
supernatural power attained through a pill; durch eine Pille er- 
langte ubernattrliche Kraft. 

[A] The SYM refers to this supernatural power in 29.9. The 
IVS mentions two such pills. With the help of one (p. 369) — which 
is probably the one alluded to in the SYM — the practitioner can 
become invisible; with the other (p. 77), he can chase away birds 
from a field. But this pill may be used for almost anything, see AS 
14.3.31, according to which it can make others fall asleep if it is 
empowered by mantras and thrown in their direction. See also SP3, 
notes to p. 45. [J.T.] 

Chapter 3 of the GuSt of the Ni (fols. 49v-50r) describes the 
preparation of pills (gudika) for magically travelling great dis- 
tances and for invisibility. [D.G.] 

[Xt] JayS 26.67-72b and PadS cp 25.183c-187b describe the 
preparation of such pills. According to the JayS, with the help of 
this pill one is invincible and can reach any place. According to the 
PadS, one can obtain anything that one wishes. [M.R.] 
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guhya, n.m. [| A], secret, les parties secretes ; secret, secret parts; 
Geheimnis, Geschlechtsteil. 

1. Widely used in the Tantras and the paddhati literature as a 
synonym for the vamadevamantra (v. s.v. vamadeva), that mantra 
being held to correspond to the genitals or genital region, that is to 
say either to be Sadasiva’s (or Sakalasiva*’s) genitals (ParT 2.84; 
MatP vp 4.15; Mrg vp 3.12; Pau [C] 8.31), or to emerge from them 
(ParT 3.74). It therefore belongs to the genital region in contexts of 
nyasa* (e.g., RauSS 6.13-16) and of washing with mantras (e.g., 
Sark 4.3). [D.G.] 

2. Guhya is also the name of one of the eight Rudras called 
Means of acquiring knowledge (pramana*) which are one of the 
numerous obstacles or fetters (pasa*) on the way to liberation to be 
avoided by the sadhaka* on the plane of maya*: SvT 10.1131- 
1135a, paraphrased in TA 8.326-329a. [A.P.] 

3. A term for the five brahmamantras*: NiMukh 4.88 (fol. 
17v); Ni GuSt 14.1 (fol. 93v) (¢nformation SANDERSON), and per- 
haps RauSS 4.38 and 10.38. [D.G.] 

4. According to SvT 15.15c, 1t denotes the heart (Ardaya*) in 
esoteric language. [J.T.] 


guhyaka, n.m. | A], le cache ; the secret, hidden one; der Geheime, 
der Versteckte. 

1. This common syn. of yaksa is often distinguished in tantric 
texts as a related, but somewhat different category of beings. Kse- 
maraja ad NT 18.100 understands guhyakas to be leaders of yaksas 
(pradhanayaksah), while Narayanakantha ad Mrg cp 1.39cd takes 
the word to stand for bhujagas, yaksas and ddanavas collectively. 
[J.T. using information provided by ISAACSON] guhyakas appear in 
tantric texts as dangerous possessing demons, who are to be propi- 
tiated with meat offerings and the like. See, e.g., SYM 20.50, 27.27; 
KMT 3.21ff.; BhM 69.21; TA 28.29, 31.47. In the KKGU (fol. 
33v3ff. bhiitalaksanapatala from which long passages are bor- 
rowed in IsgP I mp 42 and TSS 12) the word is used as a syn. of 
graha*, or as a subcategory of bhitas*. A passage of this chapter 
about exorcism is cited by Ksemaraja ad NT 19.182, in which the 
possessing spirit is also addressed as guhyaka. But KKGU, fol. 
42v, defines guhyakas as a subclass of possessing spirits belonging 
to the brahmin varna. 
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2. The word guhyaka is explained in TAV ad TA 29.86 as de- 
noting the cranial aperture (brahmarandhra*), guhya meaning that 
which is related to a cave or a hole (guha), and ka denoting the 
head. [J.T.] 


guhyaka, nf. [A], cachée ; the secret, hidden one; die Geheime, 
die Versteckte. 

1. Syn. of Yogini* or sakini* in TSB 4.10, which describes her 
propitiation with offerings including meat and alcohol. Cf. also 
guhyaka*. 

2. In its description of initiation by five tattvas*, the PBY 
(37.14) calls female mantras (Rakta, etc., to be used to purify lev- 
els up to sakti*) guhyaka-mantras. They are to be used without 
their Bhairava(mantra). In this sense, syn. of vidya*. [J.T.] 

— kumari, graha. 


guhyasakti, n.f. [| A], énergie cachée ; the hidden energy; die ver- 
borgene Kraft. 

The term denotes the sakti* hidden in phonic garb. The NiSC 
(fols. 6b-7a) emphasizes that the recitation of mantras can have a 
result only when they have been kindled (dipita) by the guhyasakti, 
which is their womb. [T.G.] 

— dipana. 


guhyasatka, n.nt., v. 8.v. ugrasatka. 
guhyatiguhyastaka, n.nt., v. s.v. guhyastaka. 
guhydd guhyastaka, n.nt., v. s.v. guhyastaka. 


guhyastaka, n.nt. {| A], ?octade secrete ; the secret ogdoad; die ge- 
heime Achtheit. 

A name of one of the five ogdoads of bhuvanas* that corre- 
spond to firthas* on earth in many Tantras (SvaSS 4.51-52; RauSS 
4.12; MVT 5.19). Death in one of the forty listed tirthas brings the 
departed soul to the bhuvana of the same name (SJU adhvapraka- 
rana 78-81 [T. 334]; MatP vp 18.112-113, 19.38-39, 22.16). The 
five ogdoads (paricdstaka*) occur also in the non-tantric SDhS 
(12.62, T. 32), where they are groups of firthas without corre- 
sponding bhuvanas. 
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The RauSS does not list the names of the bhuvanas, but in the 
other above-mentioned sources, where the guhyastaka occupies the 
middle position among the five ogdoads, it comprises Gaya, Kuru- 
ksetra, Nakhala, Kanakhala (the forms of these last two names vary 
considerably), Vimala, Attahasa, Mahendra and Bhimakesvara. 

BRUNNER (SP3, p. 301 and Pl. VII), following a different and 
for the most part secondary group of sources, the earliest of which 
are Mrg vp (13.136-137) and SvT (10.853-891), labels the ogdoads 
differently, such that guhydstaka designates the lowest ogdoad (la- 
belled the pratvatmakdstaka in the above-mentioned sources and 
comprised of Amarega, Prabhasa, Naimisa, Puskara, Asadhi, Din- 
din, Bharabhiti, and Lakulisa), and guhyad guhyastaka (or guhya- 
tiguhydstaka) designates the middle group. Other early traditions 
of labelling the ogdoads are represented by the Kir (8.109-118) and 
by the SJU (adhvaprakarana 62-81 [T. 334]) and the TA (8.442- 
445), in which latter two guhyastaka is the second. 

The widespread (among Siddhantatantras) tradition of placing 
the five ogdoads in the tattvas* of the four mahdabhutas* above 
that of earth and in the tattva of garva* is not reflected in the 
RauSS or the Ni GuSi. [D.G.] 


grha, n.nt. | A], maison ; house; Haus. 

This word is defined as a syn. of cremation ground (smasdana*) 
and of body (deha) in TSB 15.37ab, borrowed in KMT 25.65ab. 
This identification is based on a series of parallels and equiva- 
lences between various places prescribed for the performance of 
tantric ritual, parts of the body and parts of a house, propounded 
later in the same chapter. 

See s.v. kanana and other places listed there for esoteric wor- 
ship. [J.T.] 

— ksetra. 


grhabali, n.m., v. 8.v. vastubali. 


grhikarana, n.nt. | A], transformer en maison ; transforming into a 
house; Zu einem Haus Machen. 

Expression used by Ksemaraja in his avataranika to SvT 2.186 
to denote the ritual covering of the fire-pit as one of the kunda- 
samskaras*. The rite involves the covering of the fire-pit inside 
and outside with darbha grass empowered by the astramantra*, to 
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go 
create a house out of it, so to speak. In this sense, it is a syn. of 
kundacchadana*, “the covering of the fire-pit”. However, in the 
commentary at 2.203, when summarizing the rites around the fire, 
Ksemaraja suggests that the creation of this house is performed by 
the series of three rites ending with the covering of the fire pit in- 
side and outside: the abhimantrana (recitation of the astramantra), 
the vajrikarana* and the kundacchadana. Ksemaraja explains (ad 
2.188) that the function of the rite is to create a safe house (nir- 
vighnam grham sampddayitum) for Vagisvari*. 

Note that a syn. of grhikarana is used by Abhinavagupta in TA 
15.400 (sadmdsadana), which probably denotes the same rite. 
[J.T.] 


go, nf. [A], vache ; cow; Kuh. 

In Ksemaraja’s interpretation (SvTU ad SvT 5.46) a term de- 
noting “those who are taught in the treatises of bound souls to be 
pure’ (pasusdastrapratipdditapavitrabhavah), which appears to mean 
those who consider themselves pure according to dualist practice 
(dvaitacara, as opposed to advaitacara*). [J.T.] 


gocara, n.m. [©], famille ; family; Familie. 

[A] These are clans into which Saiddhantika initiates are 
classed. The locus classicus is Kir 39, many verses of which have 
been adopted into the account of the Satsahasri- or Brhat-Kalottara 
(SatSK, T. 767, pp. 25-27). Four Aulas (or gocaras), namely siva, 
sikha*, jyotis* and sdavitra, are said to have arisen respectively 
from Siva, sakti*, bindu* and ndda*. (That kula and gocara are 
synonyms is explained by Kir 39.2c: gocaram kulam ity uktam.) 
Each is assigned characteristic dispositions and moral propensities. 
These kula names, preceded by some other name (usually the name 
of one of the principal mantras of the cult), make up the initiatory 
names of Saiddhantikas (see GOODALL 2000, p. 207). 

With the exception of the Kir, Siddhantatantras known to the 
tenth-century exegetes do not seem to mention the gocaras, and 
one among them, the Mrg, teaches another naming practice (see 
s.v. gana). Nor is mention made of them in the SP. 

More information about gocaras prefaces the twelfth-century 
Aghorasiva’s account of his own lineage, the Gotrasantati, printed 
at the end of a Mahotsavavidhi attributed to him (MUV, pp. 419- 
428). Here we learn that the four families are associated respecti- 
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vely with gotras*, namely those of Bharadvaja, Kusika, Kasyapa 
and Gautama. A later alternative tradition, according to which there 
are five principal gocaras, the last being vvomagocara, associated 
respectively with Kasyapa, Kausika, Bharadvaja, Gautama, and 
finally Atri or Agastya, is attested in a number of later Saiddhanti- 
ka works that are transmitted only in South India, e.g., Vira; 7.11 ff. 
(T. 29) and an anonymous DV (pp. 3-11). But the first four of 
these sages are associated with the usual four gocaras in the usual 
order in Jianaprakasa’s Sivagamadimahatmyasangraha (SAMS, T. 
281, p. 169). For further references, and for a discussion of wheth- 
er the gocaras were to be conceived of as hereditary, see also 
BRUNNER 1964 and SP3, pp. 666-675. [D.G.] 

[Xt] Die VisnuS nennt die Vaikhanasas, die Sattvatas, die Si- 
khins, die Ekantins und die Miulakas als die ftinf gocaras des 
Paficaratra (VisnuS 2.26c-27). [M.R.] 


gotra, n.m.nt. [©], lignée ; lineage; Geschlecht. 

1. [A] Initiatory name, which places the initiand in a Rudra 
lineage. In the SYM, an initiation procedure is described which re- 
sembles in many of its elements the so-called preliminary initiation 
(samayadiksa*), except that while the initiate receives the name of 
a goddess in the samayadiksa, here the practitioner (sadhaka*) is 
given the name of one of the twelve Rudras present on a man- 
dala*, which becomes his gotra name. See SYM 21. 

2. In the Jayadrathayamala, there is an alternative classification 
of the Agamas into six currents, according to lineages of gurus*, 
which are called gotras. These gotras have their own specific ob- 
servances and monastic centres (mathika*). For an account, see 
DYCZKOWSKI 1988, pp. 123ff. [J.T.] 

3. [<4] Einige Samhitas lehren, da8 nur Angehérige bestimmter 
gotras fir die Verehrung zum Zwecke anderer (pararthapuja*) 
berechtigt sind. Diese sind nach PadS cp 21.4ab Aupagayana und 
andere, nach JayS adhika pdtha 109-116b sowie IS 21.519 Aupa- 
gayana, Kausika, Sandilya, Bharadvaja, Maufij(y)ayana und nach 
einer Passage, die in der gedruckten Telugu-Edition des LT, aber 
in keinem der flir die Edition von KRISHNAMACHARYA verwende- 
ten Manuskripte belegt ist, KaSyapa, Gautama, Bhrgu, Asvalayana, 
Angiras und andere (s. LT, p. 165, Anm. 1). [M.R.] 

— gocara. 
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golaka, n.nt. [A], boule, globe ; ball, globe; Ball, Kugel. 

This term is often used to denote a mixture of various impure 
substances, thus being a syn. of kundagolaka*. See SYM 22.11 
and TSB 16.135. The word caru* is also often employed in this 
sense. [A.P., J.T.] 


golaki, n.prf. [| A). 

Probably primarily the name of a matha* situated in the Daha- 
lamandala somewhere between the Ganges and the Narmada of 
which Somasambhu was pontiff (BRUNNER 1998, pp. xlit-xlv). It 
is not clear whether this is or is not the “original” matha of the 
legendary ancient group of four — Amardaka*, Mattamayiira*, Ra- 
nabhadra*, and Golaki, among which Amardaka is said to have 
been the source of the others — mentioned in the JR, (T. 231, p. 
642) and by Aghorasiva in the conclusion to his DviK V (T. 176, p. 
85) and in his Gotrasantati (p. 423), in Vedajfiana’s DA, (T. 76, pp. 
431f.) and in Anantasambhu’s commentary on SiSar 117 (mis- 
numbered 116). Ranabhadra is perhaps a corruption of the topo- 
nym Aranipadra, the place where a certain Purandara founded a 
matha in the ninth century, after founding one in the city of Matta- 
mayira (EI I, pp. 355f., verses 14f.). The first two names (Amar- 
daka and Mattamaytra) appear to be commonly used subsequently 
to refer to spiritual lineages rather than to physical places. For the 
later history of the “Golaki-matha” in Andhra Pradesh, see TALBOT 
1987. [D.G.] 


gauravasnana, n.nt. | A], bain de guru ; guru-bath; guru-Bad. 

According to Mrg kp 2.31, a type of “bath” consisting in 
placing one’s head against the feet of one’s guru™. It is one of 7 
types of sndna* taught by that text (kp 2.2-6). [D.G. ] 


gauri, n.prf. [A]. 

1. Gauri appears in the avarana* of the ganesas* in the sivapu- 
ja, but is not otherwise prominent in the demonstrably pre-tenth- 
century Siddhantas. A gauriyaga is alluded to in Mrg kp 8.33 anda 
simple procedure for this gauriydga is taught in Kir 28. It is im- 
plied at the end of the preceding chapter (Kir 27.20) that the wor- 
ship is taught for women to practise, for it 1s there qualified as strisu 
saubhagyadayakah (“bestowing good fortune upon women’’). 

2. Gauri is the name of one of the 8 vidyarajni*. [D.G.] 
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gauripratistha, n.f. [A], Vinstallation de Gauri; installation of 
Gauri; Installierung der Gauri. 

The ritual installation of the goddess Gauri* in her image is de- 
scribed in several manuals of the Siddhanta as well as in some late 
South-Indian Agamas. SP4, pp. 265-283, describes her installation 
in a separate image of her own, but later texts summarised by 
BRUNNER in SP4, p. 264, enumerate other possibilities, such as her 
installation in an image after Siva is installed there, or the installa- 
tion of Siva and Gauri at the same time. [J.T.] 

— bhogasakti, vogasakti, virasakti. 


gaurisakhyah, nf pl. [A], les amies de Gauri ; Gauri’s friends; die 
Freundinnen der Gauri. 

At the end of the ritual installation of Gauri*, the last group of 
four deities invoked consists of Gauri’s friends (according to SP4, 
p. 283) named Subhaga, Lalita, Kamini and Kamamiéalini. As 
BRUNNER remarks in her notes on this passage, other manuals do 
not follow this arrangement; IsgP for instance (II kp 56, vol. 4, p. 
548) gives eight dutis* around Gauri with different names. [J.T.] 


grathana, n.nt. [©], nouage ; tying together; Verkntpfen. 

[A] Terme technique de mantrasdastra désignant une facon 
utiliser un mantra* dans un but particulier en étant assuré du 
succes de l’opération. Elle consiste a encadrer chaque lettre du 
mantra d’une des lettres du nom de la chose ou de la personne 
(abhidheya, sddhya* ou ndman*) sur laquelle le mantra doit agir. 
Dans son comm. du NT 18.10-12b (vol. 2, p. 77), qui énumere 
onze procédures de cette sorte en concluant : ity ekadasadha man- 
tra niyuktah siddhidah smrtah, Ksemaraja décrit cette pratique de 
la fagon suivante : abhidheyarnam ekaikam mantrarnaih samputi- 
tam grathitam, « [un mantra ou] chacune des lettres [du nom] de la 
chose visée est encadrée (ou mise en écrin, v. S.v. samputa) entre 
chacune des lettres du mantra est dit noué (grathita*). », pratique 
qui apparait comme devant étre écrite plutét qu’orale ou mentale. 

grathana se rencontre dans nombre de textes, ainsi le PhetkT 
3.146; le TRT 1.72 ; ou l’AgPur 138.6, qui le prescrit dans le rite 
magique de vasikarana™. [A.P.] 

[Xt] Le terme (sous la forme grathita) se trouve également la 
JayS 16.303a ; PAhS 22.3a, 7a, 8c, etc. [M.R.] 

— akranta, gati, pallava, vidarbha. 


205 


grathita 


grathita, a. [©], noué ; tied together; verknupft. 
V.s.v. grathana. 


granthi, n.m. [©], noeud ; knot; Knoten. 

1. [A] Power centres of the yogic body, usually conceived of 
as tiered along the susumna™. In this sense, granthi appears as a 
syn. of cakra*. But granthis are also described as being other cen- 
tres than the cakras. [T.G.] 

In SP1 (III.13, p. 14), five granthis are located in the heart 
(hrd*), the throat (gala), the palate (talu*), the bhrumadhya* and 
the brahmarandhra*. granthis are also seen as specific centres 
(this is the standard Saiddhantika model). According to NT 7.1c- 
7b, the yogic subtle body includes six cakras, sixteen “supports” 
(adhara*), three “objects” (laksya*), five “voids” (stinya*), twelve 
granthis, three saktis*, three dhamans*, three nddis*. See BRUN- 
NER 1974, pp. 142f. In 7.22b-25b, the NT gives the names of 
twelve granthis which are apparently tiered along the susumna. 
The lowest of these is the mayagranthi*, said to be in the janma- 
mula* or anandendriya* (the penis), whereas the topmost, su- 
preme one, the saktigranthi, is apparently on the level of the brah- 
marandhra. The yogin who cuts these knots reaches the supreme 
plane of unmand* (7.25b and comm.). 

YH 3.135a mentions twelve granthis which are to be cut or 
pierced (granthibheda*). Amrtananda (YHDi ad loc., p. 323) says 
that there is a granthi above, and one under, all the six cakras (sat- 
cakranam pratyekam urdhvadho granthidvayam iti dvaddasa gran- 
thayah), therefore also one under the muladhdra*. Same definition 
of the granthis, id., p. 371. [A.P.] 

In KMT 17.71-76 a vertical structure of sixteen granthis rising 
upwards from the Adlagranthi below the ankles is described, the 
highest granthi being mayasakti*. In the system of five cakras of 
KMT 14-46, there is (in the devicakra*) a brahmagranthi* which 
is the point where the three nddis ida*, pingala* and susumna are 
combined: see HEILIJGERS-SEELEN 1994, pp. 465 and 240, note 68. 
[T.G.] 

— vyoman, sthana. 

[<4] In den Paficaratra-Quellen wurde der Begriff bisher nur an 
einer Stelle in einem yogischen Kontext gefunden, namlich in 
SanS rsiratra 1.69c-71b. Hier wird ein granthi oberhalb des Herz- 
lotus (Artpadma*) und danach der Schadel mithilfe des Ausatmens 
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(recaka*) durchbrochen (bhid-), wodurch man an den ,,hochsten 
Ort“ (parama pada) Visnus gelangt. [M.R.] 

2. [A] A widely used term for maya* (Ni GuSi 7.241 [fol. 
67v]; Kir 14.20; ParT 4.133; MatP vp 8.29, 8.58, 9.2, 23.7, 25.53; 
Mrg vp 4.9, 9.1, 10.1; SvT 10.1130; KTN 14.68; TA 8.10, 8.320- 
322, 15.301). [D.G.] 

3. A particular meaning of granthi is to be found in YH 3.91 
where it is the fourth element, usually named rupdtita*, of the se- 
ries pinda*, pada*, rupa* and rupdatita (see Amrtananda’s comm. 
on this passage). [A.P.] 


granthiccheda, n.nt. [©], percement des noeuds ; cutting through 
the knots; Durchbrechen der Knoten. 

[A] Syn.: granthibheda (1). A yogic practice by which the 
yogin “pierces” with his ascending prdna* (udana*), and/or the 
phonic power of a mantra, the knots arranged along his susumna* 
so as to be freed from the obstacles impeding his progress toward 
liberation or his quest for rewards. The NT 7.18c-19b, for instance, 
says that by the piercing of the knots and power of will the primal 
vibration is experienced (granthibhedena cecchaya || milaspan- 
dam samasritya ...): see NTU ad loc. (vol. 1, p. 158, or NT 7.25b: 
granthidvadasakam bhittva praviset parame pade); see also the 
notes on SP1, p. 106, and on SP3, pp. 96, 365f. 

See KMT 23.117b (granthibhedam bhavet ksandt) where the 
context is a yogic practice meant to bring about the “departure” 
(utkranti*) of the self through the fontanelle. In KMT 18.89d gran- 
thibheda 1s realized by hamsabheda*. [T.G.] 

See also Sark 11.15-18 (with the commentary of Ramakantha 
ad loc.) and MatP yp 7.1-6 and 7.41-48. In the Sark passage and in 
the second of the passages from the MatP it is yogic suicide 
(utkranti) that is spoken of; but in the first of the passages of the 
MatP, the bursting through of the granthis is part of udghdata*, 
which certainly need not be fatal. [D.G.] 

[Xt] The same meaning in SanS rsirdtra 1.70b, see s.v. granthi 
(1). [M.R.] 


granthibheda, n.m. [ A]. 

1. Syn.: granthiccheda*. 

2. In the VM 1.32 as commented by Jayaratha, and in the NSA 
1.32 as interpreted by Amrtananda in YHDi, p. 14, granthibheda 
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refers to the “cutting” of a line of the sricakra* by another line 
when drawing it, or the point where the apex of one of its triangles 
touches a horizontal line. On granthi* as an element in the drawing 
of a cakra*, see s.v. Sricakra. [A.P.] 


grasta, a. [A], 1. avalé, entouré ; absorbed, surrounded; umschlos- 
sen; — 2. englouti ; swallowed; verschluckt. 

1. Terme de mantrasastra : il s’applique a une facgon dont un 
mantra* peut étre traité pour le rendre plus efficace dans certains 
rites magiques. I] faut, en l’occurrence, entourer le nom de la chose 
ou de la personne visée (sadhya*) en placant le mantra autour de 
ce nom, dans les quatre directions, l’instance visée se trouvant 
ainsi « avalée ». Cette pratique suppose évidemment que le mantra 
n’est pas seulement énoncé, mais tracé sur une aire consacrée ou 
écrit sur une amulette, ou autre support. madhyasthasya namno 
dikcatustaye mantraniveso grastam, dit Ksemaraja ad NT 18.10 
(NTU, vol. 2, p. 77). 

— akranta, gati, grathana, pallava, vidarbha, samputa. 

2. Quand la Déesse prend conscience de la résorption de |’uni- 
vers en elle-méme, elle se dit en fulgurant: « Je l’ai englouti » 
(maya grastam iti sphuret) : TA 4.153. [A.P.] 

— alamgrasa. 


graha, n.m. [©], Saisisseur, planete ; seizer, planet; Greifer, Planet. 

Les graha, démons saisisseurs, considérés comme issus de 
Skanda, se recontrent depuis le Veda, les planetes n’étant comptées 
que plus tardivement comme faisant partie de cette catégorie de di- 
vinités secondaires ou inférieures. Ce peuvent aussi étre des dé- 
mones (Grahi) proches des Yogini. Ces Saisisseurs s’attaquent en 
particulier aux enfants et aux femmes — voir par exemple l’AgPur, 
ch. 299, qui prescrit des moyens pour les apaiser, ou Mrg kp 7.30- 
35. Voir WHITE 2003, pp. 45-49 et 58-63. [A.P.] 

— kumari, guhyaka, guhyaka, grahapuja. 


grahana, n.nt. | A], saisie ; seizing; Ergreifen. 

1. Dans le rite de perfectionnement de l’4me (adtmasamskara*) 
pour l’initiation, le guru* saisit ’Gtman* du disciple a initier, qui 
(dans la visesadiksa*) doit étre sorti de son corps pour étre mis a 
Vabri dans le coeur du guru, lequel le dépose ensuite dans la ma- 
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trice de Vagisvari*. Voir SP3, pp. 120-124. Rite analogue, avec 
une cordelette (sutra), dans la nirvanadiksa* (SP3, pp. 174, 180, 
261). Id., pp. 406 sq., ou le guru, ayant saisi (grhitva) ’adtman du 
disciple et l’ayant pourvu des six Perfections, l’unit au corps de ce 
disciple. [A.P. ] 

V. également SYM 7.10; TSB 9.193 ; MVT 9.45, 9.59. 

2. This word is also used to denote the possession of the initi- 
ate’s body by sakti*, which is provoked by the guru during initia- 
tion. It is supposed to produce visible signs, as well as loss of con- 
sciousness, and is also called pasugrahana. Various ways to achieve 
this, through yoga or with mantras, are described in TSB 9.260ff. 

3. In the sense of “grabbing someone’s soul’, it 1s a supernatural 
power sddhakas* can obtain (as well as the power to release souls 
or entering someone else’s body, etc.), according to SYM 25.90. 

4. The Sark (11.9) mentions the grahana of the Sun (dditya- 
grahana, V. 8.v. suryagrahana) and the Moon (somagrahana*) in a 
yogic context. Here, somagrahana means holding the breath within 
the body (in the heart, according to the commentary), and dditya- 
grahana means holding the breath outside the body (at the level of 
dvadasanta*, says the comm..). 

5. The MaBT (6.8f.) defines grahana as the union of Siva and 
Sakti. This grahana can be threefold, corresponding to that of the 
Sun, the Moon and Fire, which are situated in the three eyes of 
Sakti. When Siva kisses them, the corresponding grahana takes 
place. In this context, Siva is identified with Rahu. [J.T.] 

— addna, sirya, soma. 


grahapija, nf, grahayajna, n.m. [©], culte des planétes ou des 
esprits saisisseurs ; worship of the planets or of evil spirits; rituelle 
Verehrung der Planeten oder bésen Geister; grahasanti, nf. [©], 
pacification des planétes ; propitiation of the planets; Befriedung 
der Planeten. 

[ A] On peut considérer ces trois termes comme étant générale- 
ment synonymes. 

Les neuf planetes (graha*) peuvent avoir un réle néfaste, 
puisqu’elles peuvent « saisir » (Vgrah) les étres humains, donc leur 
nuire. II est des lors utile de leur rendre un culte (puja* ou yajna*) 
qui aura pour effet de les pacifier (grahasanti). Ces rites d’apaise- 
ment (sdnti*) que l’on trouve d’ailleurs également dans |’ Epopée 
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et la Smrti — sont prescrits par nombre de textes comme devant étre 
accomplis en diverses occasions. Tel est le cas dans le « rituel pré- 
liminaire » (purascarana*) que doit accomplir le sadhaka* pour 
obtenir la maitrise d’un mantra, ou des autres rites d’apaisement 
que doit effectuer le sadhaka ; ou encore lors des rites prépara- 
toires de l’installation du linga* de Siva (sivalingapratistha) ou 
lon pacifie les graha en leur faisant offrande de 108 batonnets 
(samidh), qui seront placés au bord de chaque fosse a oblation. 
Chaque planete étant considérée comme liée a un arbre particulier, 
c’est celui-la qui fournit les samidh pour le homa* qui la con- 
cerne ; pour Rahu et Ketu on utilise, non pas du bois, mais les 
herbes durva et kusa (SP4 I.88-89). Un rite de grahasanti parait 
étre également prévu lors de la pose effective du /inga (description 
dans SP4, pp. 224 sq.). Le PST, ch. 15 traite du culte de Siirya et le 
ch. 16 de celui de Candra ; le ST 14.1-179 également. [A.P.] 

The term may also denote the pacification of evil spirits (gra- 
has), who can possess children and women. This is mentioned for 
example by the KKGU, fol. 84v, where the main instrument of the 
pacification is considered to be their worship on a mandala™. [J.T.] 
Mrg kp 7.31-32 prescribes the offering of balis*. IsgP I mp 42 de- 
scribes possession by eighteen different sorts of grahas and vari- 
ous means to put an end to their evil action (grahacesta). [A.P.] 

[Xt] The term grahasdnti is mentioned in NaS 7.43b. It is, 
however, not clear in which meaning it is used there. [M.R.] 

[0] On grahayajna and navagrahasanti see HDhS, vol. V.2, 
pp. 748-756, and BUHNEMANN 1989. [A.P.] 


grahi, nf, Vv. 8.v. graha. 


grama, n.nt. | A], village ; village; Dorf. 

In his comm. on ST 2.134-135, where the kirmacakra* is de- 
scribed, Raghavabhatta quotes grama as referring in that context to 
the labials from P4 to MA (gradmah syat padimantakah). [A.P.] 

— gramarathya. 


gramadharmayrtti, n.m. | A], celui dont V’occupation est la cou- 
tume du village/relation sexuelle ; he who practises the way of the 
village/sexual intercourse; der den dorflichen Brauch/Geschlechts- 
verkehr pflegt. 
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The (lost) Trisirobhairavatantra (TA 1.83ff. and TAV ad loc.) 
defines the first element of this compound to mean the totality of 
the constituent levels of the universe (tattvas*), dharma to denote 
the self and vrtti to signify being. Thus the word’s esoteric mean- 
ing is “he who abides in the self [his self being Siva], which is the 
totality of the universe”’. [J.T.] 


gramabali, n.m. [©], offrande aux [divinités du] village ; offering 
for the village [deities]; Gabe fiir die im Dorf [befindlichen Gott- 
heiten]. 

[Xt] Im Rahmen des mahotsava* muB jeden Morgen und jeden 
Abend den in den verschiedenen Himmelsrichtungen des Dorfes 
befindlichen ,,Herren der Scharen“ (ganesa [1]*) Kumuda usw. 
(kumuddadi*) ein bali* dargebracht werden (IS 11.43c-75b, 205d- 
210c, 19.552c-553). 

[A] Erwahnt wird der Begriff auch in SGA (T. 1003, p. 42), 
jedoch ohne thn zu erklaren. [M.R.] 


gramarathya, nf. {| A], route de village ; village road; Dorfstrafe. 

This commonly prescribed place for tantric worship and observ- 
ances (see, e.g., SYM 10.14, TSB 15.19 borrowed in KMT 25.47) 
is given an esoteric meaning in TSB 15.49c, borrowed by KMT 
25.77c. grama is defined as the body (gramam deham iti proktam), 
in which the Lord of the World (jagatpati) travels up and down; 
thus (grama)rathya means nddi* (tena rathya smrta nadi). 

See s.v. kanana and other places listed there for esoteric 
worship. [J.T., T.G. ] 


grahaka, n.m. [©], le sujet appréhendant ; perceiver; das wahrneh- 
mende Subjekt; grahya, n.m. [©], la chose appréhendée ; the per- 
ceived; der wahrgenommene Gegenstand. 

[A] Selon le TA 5.128b-130a, citant le Trisirobhairavatantra, 
les deux premieres des sept pratiques destinées a purifier le corps 
subtil utilisant la pratique corporelle ou des organes (karana*) con- 
cernent le sujet percevant (gradhaka) et la chose percue (grahya). 
Sur ces pratiques, voir les explications données dans SILBURN/PA- 
DOUX 1998, pp. 294-298. 
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Pour Utpaladeva (IPK 1.4.8), le sujet percevant et la chose per- 
cue, bien que différents, brillent ins¢parablement dans la cons- 
cience (pramatari). [A.P.] 

The pair grahya and grahaka are to be found homologised with 
the moon and the sun respectively (e.g., below the second quotation 
in the TAV ad 3.121-123b), which are in turn equated with the in- 
coming and outgoing breaths (e.g., SarK 11.9; TAV ad 3.113c- 
114b). But the grahaka (= pramdatr) corresponds rather to agni 
when that is added to form a triad (TA 3.121-123b; TS 5, p. 36): 
see pramatrpramanaprameya. [D.G.] 

[Xt] Der héchste Gott ist frei von grdhya und grdhaka (JayS 
6.210a; LT 22.6d, 30.14d). [M.R.] 

— aksepa, candrarkanasana, cit, tydga, nivesana, vyapti, surya- 
grahana, somagrahana. 
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ghatasthana, n.nt. | A], emplacement du vase ; place of the jar; 
Ort des Topfes. 

Syn.: ghatikasthana. In the Kubjika tradition (kubjikamata*), 
this is the seat of the six Yoginis (ugrasatka* or dadisatka*; led by 
Dakini), but also of their benevolent counterparts (anugrahasatka; 
SatSS 2.28). It is located in the throat and associated with the ele- 
ment air. Here, “all treasures are obtained ... and again dissolved” 
(KMT 15.42: yvatra bhandani sarvani ... labhyante ... layam yanti 
...). It is not explicitly connected with the visuddhicakra*, which 
usually is located at the level of the throat in the series of six cakras*. 

See HEILIJGERS-SEELEN 1994, pp. 131, 250; SCHOTERMAN 1982, 
p. 80. [T.G.] 


ghattana, n.nt. [| A], secouer ; shaking; zum Zittern Bringen. 

The MVT (21.13cd) defines this term to mean causing to move 
every limb of another person when the practitioner enters that 
person’s body (samkranti*): ghattanam nama vijneyam angapraty- 
angacalanam. |J.T.] 


ghanta, nf. [©], cloche ; bell; Glocke. 

[<4] Die im Ritual verwendete Glocke besteht nach der Vorstel- 
lung der Autoren der Paficaratrasamhitas aus dem sabdabrahman* 
und enthalt alle Laute des Sanskritalphabets. Der Glockenton ist die 
sakti*, die auch als Sarasvati, die Gottin der Rede (vagisa, v. s.v. 
Vagisvari), vorgestellt wird. Aus dieser sakti gehen die Mantras 
hervor. Die Glocke wird somit auch als Mutter der Mantras (man- 
tramatr) bezeichnet. Die Glocke soll im Ritual beim Einladen (a- 
vahana*) und bei der Gabe von arghya*, naivedya*, Raucherwerk 
(dhupa*) und der Lampe (dipa*) gelautet werden (JayS 13.197- 
220 [vgl. dazu RASTELLI 1999, pp. 286-288]; PausS [B] 34.15-89; 
LT 40.19-28; ParS 6.61c-108; PadS kp 23.36cd, 31.8c-21b). [M.R.] 

[A] In addition to being a frequently mentioned attribute of 
Siva and Saiva deities, it is also the name of a mudra* which imi- 
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tates the bell. SvT 14.12 describes this mudra as follows: imitating 
the form of a bell with the left hand, one should place (lit. “rub” or 
“strike” ghrset) the index finger of the right hand against it. It is 
also described in MVT 7.26 in similar terms, except that the MVT 
makes the index finger move about in the “bell”. The BhM (209) 
also makes the index finger move inside the fist forming the bell, 
and says that this mudra stirs up the three worlds. In addition, SVT 
14.23 associates the colour of gold with it (for visualisations). In 
SYM 29.38, it is a mudrda to be shown to a Yogini belonging to the 
family of Kaumari, in addition to the saktimudra*. In TSB 16.264, 
it is also shown together with the saktimudra, but to another Yogi- 
ni. See also BhM 60a; YH 3.127. The KKKA represents this attrib- 
ute of the deity with the seed-syllable 4m (fol. 4r6). [J.T.] 


ghantanada, n.m. [©], son de la cloche ; sound of the bell; Glocken- 
ton. 

[A] The sound heard after a bell stops resonating (ghantand- 
daviramante) represents the sound (sabda) at the level of the Lords 
of the Lords of Mantras (mantresesa) in MVT 14.41. [J.T.] 

[Xt] V. s.v. ghantd. 


ghantika, nf. | A], luette, clochette ; uvula, little bell; Gaumen- 
zapfchen, Glockchen. 

An internal centre of power in Tantra yoga, located at the level 
of the palate (ta/u*), and behind it. According to KMT 7.85a, /ala- 
na[m] ghantike (irregular masculine or neuter) yojva, the tongue 
should be made to touch it as a prerequisite for attaining the state 
of a khecara*. The same position seems to be denoted by /ambika* 
or Jambikagra in other texts, e.g., YH 1.25d. See PADOUX 1994, pp. 
126f. [T.G.] 


ghana, a., ghanata, nf. [©], compact, dense, compacité, densité ; 
dense, intense, density, intensity; dicht, Dichte. 

[A] Termes volontiers utilisés par Utpaladeva et par Abhina- 
vagupta pour caractériser la nature de la Conscience divine, qui est 
sans division, sans rien qui puisse en altérer la masse parfaite, état 
qu’exprime aussi, plus clairement, le terme ekaghanata*. Ainsi, 
dans IPK 4.1.14, cidanandaghana, décrit la nature, qui n’est que 
conscience et félicité, de Siva. (ghana, ici, en fin de composé, pou- 
vant s’entendre comme « n’étant rien d’autre que »). PTV, p. 45, 


214 


ghurni 


viryaghanata : la condensation de la pure énergie divine lors de la 
création ; id., p. 167, la Conscience divine tournée intérieurement 
vers la masse indivise qu’elle forme, antarghanasamvid. Dans un 
sens un peu different, ot domine l’aspect de densité : ibid., p. 200, 
le supréme Seigneur, se condensant, pour passer de |’ état de visar- 
ga* a celui, plus « dense », de phoneme H4* : paramesvaro ghani- 
bhiiva hakaratmatam pratipadya ..., etc. TA 3.23 indique que gha- 
natd est une des propriétés que doit avoir un miroir (lequel est en 
l’occurrence la Conscience divine) pour que les objets puissent s’y 
refléter. [A.P.] 

[Xt] In den Samhitas wird der héchste Gott bzw. das brahman 
als saccidghana (JayS 13.182c), cidanandaghana (SatS [V] 6.212c) 
und cidghana* (PadS jp 5.39d, 6.25b, 8.34b) beschrieben. [M.R.] 


ghara, forme moyen indienne pour grha, n.nt. | A], maison ; house; 
Haus. 

Terme désignant les ermitages propres aux diverses traditions 
(samtdna*), ou courants de connaissance (jAdnapravaha*) — nom- 
més aussi ova//li* — du Kula issus de |’enseignement de Macchan- 
danatha. Leurs six noms (Pattilla, Karabilla, etc.) sont donnés par 
Abhinavagupta dans le TA 29.39 et par Jayaratha ad loc. citant le 
Kulakridavatara (TAV, vol. 11/2, pp. 27-29). [A.P.] 

— chumma, palli, pitha, mudra. 


ghiarni, nf., ghirnita, ppp. | A], titubation, titubant ; staggering; 
Taumel, taumelnd. 

According to the MVT 11.35, ghirni is the last of the five out- 
ward signs (cihna*) of the possession (avesa*) of the yogin by the 
powers of Rudra, signs which are the visible expressions of, or the 
somatic reactions to, five different mystical states (the CMSS [fols. 
18-19] calls them avastha*), ghirni being associated with the 
highest of them. In dnavopdya*, as Abhinavagupta explains in TA 
5.104b-105a (and in 107b-108 where he quotes the MVT), ghurni 
appears when the yogin has actually experienced the plenitude of 
divine consciousness (or is fully possessed by the deity), and there- 
fore becomes identified with the universe: “Then having attained 
the plane of the supreme Reality, experiencing [his own] con- 
sciousness as the universe, he staggers, for staggering is the ‘great 
pervasion’ (mahavyapti*).” (tatah satyapade rudho visvatmatvena 
samvidam || samvidan ghurnate ghurnir mahdvyaptir yvatah smr- 
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ta |). In TA 5.11, the five cihnas are said to be experienced as the 
kundalini*™ pierces five different cakras*, ghirni appearing when 
kundalini, in her uppermost ascent (as urdhvakundalini*), reaches 
the dvadasanta*. 

In saktopdya*, in the section of TA 4 dealing with the real na- 
ture of japa* and so forth (japddivastavam), Abhinavagupta writes 
(4.200): “When a yogin [immersed] in Aula [that is, in sakti], hav- 
ing plentifully drunk the supreme wine of Bhairava, staggers, 
whatever bodily posture he assumes is a mudra.” (kule yogina ud- 
riktabhairaviyapardasavat | ghurnitasya sthitir dehe mudra ya kacid 
eva sa ||). All his activity, his whole being and behaviour being im- 
mersed in pure divine energy, whatever he does is permeated by 
that energy and is therefore not a mundane, but a divine, supernat- 
ural action or posture. 

In the MVV 1.69, Abhinavagupta applies the term ghurnita to 
the deity, the supreme Siva being described as “of inconceivable 
greatness, staggering, intoxicated by his absolute freedom” (acin- 
tvamahima svatantryoddamaghurnitah). 

See SILBURN/PADOUX 1998, pp. 288-290. [A.P.] 

— ananda, udbhava, kampa. 


ghonarcis, n.nt. [| A], flamme nasale ; nasal flame; Nasenflamme. 

Il s’agirait (autant que l’on puisse la décrire) d’une impression 
vibrante évoquant une flamme, éprouvée dans le nez par le yogin 
lors de la pratique de vyapti*, qui est un des sept karana (2)*, pra- 
tique ou il fait ’expérience spirituelle de la fusion du connaissable, 
de la connaissance et du sujet connaissant, expérience ou tout ce 
qui reléve de l’individu est transcendé. Un passage du Trisirobhai- 
ravatantra cité par Jayaratha dans son comm. de TA 5.129-130, ot 
sont mentionnés les sept karana, dit ceci: « L’expansion de la 
chose résidant en sa propre essence, a sa propre place [ressemble 
a] expansion d’une flamme nasale au cours d’une progression 
d’étape en étape selon un triple [aspect allant] de l’objectivité a la 
connaissancee et au sujet connaissant. » (svaripasthitibhavasya 
ekadesagatasya ca| ghonarcihpravikasam tu sthanat sthanapada- 
kramat || jnayate vastubodhajnas triprakarena vastuni |). Pour quel- 
ques éclaircissements sur cet obscur passage, voir SILBURN/PA- 
DOUX 1998, p. 296. [A.P.] 

— daksepa, tvaga, nivesana. 
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ghora, n.pr.m. | A], redoutable ; terrible; schrecklich. 

1. Used as an exact synonym for its apparent antonym, agho- 
ra*, to suit metrical requirements. 

2. The second element in a threefold Sankhya classification of 
the nature of effects that make up the universe, the first and last be- 
ing respectively santa* (in which sattva predominates) and (vi)mu- 
dha (in which tamas predominates). 

Whereas in SK 38 and ParT 4.108 the classification is applied 
to the lowest level of emanation, that of the gross elements, Sadyo- 
jyotis, in his commentary on SvaSS 2.12, associates it with the 
qualities of the buddhi* (see guna [2]): the four positive ones cor- 
respond to santa, ajndna (2)* corresponds to vimudha* and the re- 
maining three negative ones correspond to ghora. [D.G.] 


ghorakapalavrata, n.nt. [| A], v. s.v. camundavrata. 


ghorah, ghoratarah, ghoraghoratarah, nf.pl. | A\, redoutables, 
trés redoutables ; the terrible ones, the very terrible ones; die 
Schrecklichen, die sehr Schrecklichen. 

Ces appellations, qui se rattachent a l’aghoramantra*, un man- 
tra védique, s’appliquent a des groupes de puissances féminines 
(Sakti) que l’adepte rencontre sur sa voie. Ces puissances se répar- 
tissent en trois groupes : 1. aghora*, 2. ghora, 3. ghoratara/ghora- 
tari/ghoraghoratara, ce dernier groupe étant nommeé différemment 
selon les textes ou passages concernés. V. SYM 2.31 ; KMT 21.68 
(passage corrigé dans TORZSOK 1999, p. 64). TA 3.258 ou le Ja- 
yadrathayamala (SANDERSON 1990, p. 55) ont ghoraghoratarda, 
MVT 3.31 et SYM 2.29 mentionnent ghoratari. [J.T.] 

Selon le MVT 3.30-33, ce sont des aspects de la puissance de 
Siva qui se divise en trois groupes selon les effets 4 produire 
(karyabhedat ... traividhyam ...). Ces déesses sont ainsi soit non re- 
doutables (aghora), soit redoutables (ghord), soit trés redoutables 
(ghoratara). Les déesses redoutables, dit le MVT 3.32, se ratta- 
chent a la déesse Parapara* et font que l’adepte s’attache aux ac- 
tions et a leurs fruits, ce qui fait obstacle a sa progression spiri- 
tuelle. Les déesses ghoratara, elles, relevent de la déesse Apara* ; 
elles sont soumises a l’emprise des forces de Rudra et font tomber 
les étres limités de plus en plus bas (adho ’dhah pdtayanty anin). 
Cette division en trois est reprise dans le TA (3.72-74) par Abhi- 
navagupta, qui revient sur elle (id. 258) pour dire que ce sont les 
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puissances de la roue des énergies (sakticakra*), les Kali*, qui en- 
gendrent les energies non redoutables qui, a leur tour, engendrent 
celles des deux autres groupes; toutes ces puissances jouant un 
role dans |’émanation, la permanence et la résorption cosmiques, 
en se divisant en de nombreux aspects. [A.P.] 

— aghora. 


ghorastra, n.nt. [A], ? Arme de Ghora ; Ghora’s weapon; Ghoras 
Waffe. 

Syn.: aghorastra*. This is in some traditions simply the name 
for the astra* in the principal group of amgamantras*, namely the 
sivangamantras* (thus SvaSS 7.22; ParT 3.75; Yogaja mantrod- 
dhara 59). It is noteworthy that in this set of names for the anga- 
mantras — the others in the set being jvalini*, pingala*, sarvatman* 
and susiva* — there is either no netra* (thus ParT and MatP vp 7.27- 
28) or no special name for netra. Elsewhere we find (a)ghorastra 
distinguished from other astras, among them the sivangamantra, 
e.g., in SAPar 5.43c-44b (quoting a list of five in the VatS) and in 
the following unlabelled half-verse quoted in SiDy: vidyangastram 
aghorastram sivangastram trtiyakam. [D.G.] 


ghosa, n.m. [A]. 

The first of a sequence of eight types of sound listed in SvT 
11.6b-7c (ghoso ravah svanah sabdah sphotakhyo dhvanir eva ca | 
jJhankaro dhvankrtas caiva astau sabdah prakirtitah |). It is charac- 
terised in DharmasSiva’s (lost?) paddhati (quoted by Ksemaraja ad 
loc.) as the first experienced after the yogin blocks his ears. [D.G.] 


ghosini, nf. 

The lowest of three levels of sound, presumably corresponding 
therefore to vaikhari*, above which are the levels of madhyama* 
(or, in this terminology, jatanirghosa*) and pasyanti* (in this termi1- 
nology nirghosa*/aghosda). The source for these alternative names 
appears to be VP 1.164, which Ramakantha quotes in his KirV ad 
3.23cd and in his SarV ad 1.8: ghosini jatanirghosa aghosd ca pra- 
vartate | tayor api ghosinyor nirghoseha gariyasi ||. The VP’s 
source appears to be MBh 14.21.16, which in the critical edition 
reads nityam eva in place of aghosa ca. [D.G.] 
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cakra, n.nt. [©], 1., 2. roue, cercle ; wheel, circle; Rad, Kreis; — 3. 
centre ; centre; Zentrum; — 4. disque ; discus; Diskus; — 5. cakra- 
mudra. 

1. [A] The term cakra is used to denote a circle or wheel of 
deities or powers (devatacakra* or sakticakra*), or the dynamic 
power of such deities (or of the supreme Lord) these being con- 
ceived of as wheels of energy manifesting, animating and de- 
stroying the universe. Thus SpK | praises Sankara as the source of 
the power of the wheels of energies by whose expansion and 
contraction the universe is manifested and destroyed (vasyonmesa- 
nimesdbhyam jagatah pralayodayau | tam sakticakravibhavapra- 
bhavam sankaram stumah ||). In the PHr, commenting on s/. 12, 
Ksemaraja describes the different groups of powers of the supreme 
godhead called Khecaris*, Gocaris, Dikcaris and Bhiicaris as form- 
ing so many cakras. In the Kasmirian Krama”*, too, each of the five 
phases of the system was equated with a wheel of deities (see 
SANDERSON 1988, p. 697). [A.P.] 

In the KKKA, the Kali* worship of that system is defined as 
including the worship of the eleven cakras and the five kramas 
(fol. 2r2ff.). The cakras here are circles of various goddesses and 
siddhas*, many of them with animal faces. The three dhamans”*, 
vahni, soma and surya are also described as a cakra (KKKA, fol. 
5v4). See also ch. 6 of the KMT. [J.T.] 

[Xt] Auch in den Samhitas wird der Begriff cakra verwendet, 
um die Gesamtheit von bestimmten Gruppen auszudricken, z.B. in 
mantracakra* (JayS 12.37d, 13.168b), devatacakra (JayS 20.199c; 
AhS 56.1a) oder sakticakra (LT 36.45c, 45.99d). Auch hier driickt 
dies vermutlich haufig die Vorstellung aus, dal} die Teile der Grup- 
pe einen Kreis bilden und somit ihre Macht konzentrieren. Nicht 
immer muf dies jedoch so konkret gemeint sein: cakra als Hinter- 
glied eines Kompositums ist auch eine Moglichkeit der periphrasti- 
schen Pluralbildung, die vor allem in metrischen Texten willkom- 
men ist. [M.R.] 
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2. [A] Sometimes syn. of yantra* and mandala*, for instance 
in the Tripura or Srividya* tradition, where the diagram of the 
Goddess is named sricakra*, each of its nine constituting parts be- 
ing also called a cakra. The cakras of the five-cakra system of 
KMT 14-16, in spite of their being to be imagined as present in the 
body of the yogin, are in fact cosmic mandalas (see HEILIJGERS- 
SEELEN 1990). On the meanings and uses of the terms cakra, man- 
dala, yantra, see BRUNNER 1986a and BUHNEMANN in BUHNE- 
MANN et al. 2003, pp. 13-56. [A.P.] 

[Xt] The usage of cakra in the sense of mandala is rare (exam- 
ples are ParS 7.68b, 8.7c, 8c; ParS 17.499a, 501a). In the context 
of mandalas, cakra more often designates a circle that forms a part 
of a mandala (JayS 30.51c; ParS 6.23b; PadS cp 25.134a). [M.R.] 

3. [A] Centre of the yogic body — in this sense, the term may 
be syn. of granthi*. These cakras are also called padma*. The 
cakras are usually considered as being six in number, going from 
the muladhara*, the lowest one, to the ajna*, to which is to be 
added the thousand-petalled lotus, sahasrarapadma*, on the brah- 
marandhra*, Above the brahmarandhra, the Saiva systems place 
another center, situated twelve finger-breadth above the head and 
therefore called dvadasanta* The number of cakras varies accord- 
ing to traditions, to texts, or to need. The Srividya tradition, for in- 
stance, has nine cakras, beginning with the akulapadma™, corre- 
sponding to the nine parts of the sricakra. The term cakra does not 
seem to be used in the sense of centre of the yogic body in the 
Saiddhantika Saivagamas. [A.P.] 

[Xt] Das Paficaratra miBt den Zentren im KG6rper keine grofe 
Bedeutung bei. Abgesehen von zwei Stellen in der SatS (V) (2.58c 
und 61a), die vier cakras im Korper nennen, welche der Kommen- 
tator Alasinga Bhatta mit muladhara, Nabel, Herz, und Hals er- 
klart (SatSBh 25.17), werden nirgendwo mehrere cakras 1m K6r- 
per gemeinsam genannt. Wichtig ist jedoch das cakra, wo Gott, 
seine sakti* und die Einzelseele (jiva*) gegenwartig sind, welches 
nach der SatS und der JayS das Herz-cakra (hrccakra) ist (Gott: 
SatS [V] 6.89d, JayS 4.24ab; sakti: JayS 11.19cd, 14.35c-37b; jiva: 
JayS 12.38, 20.215cd). Nach den Lehren anderer Samhitas befin- 
den sich der jiva (AhS 32.22; PadS yp 2.12-13b) und die kunda- 
lini* im oder um das Nabel-cakra (ndbhicakra*) (AhS 32.8c-9b; 
PadS yp 2.13cd). [M.R.] 
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4. Eine der Waffen Visnus. Der Name des Diskus lautet Sudar- 
Sana*; er wird mit der kriyasakti* identifiziert (ParS 1.23a; AhS 
2.1d, 3.52d; PadS jp 1.46b). [M.R., M.C.-D.] 

[A] In addition to being a common attribute of some Saiva 
tantric deities (e.g., the weapon of Visnu as lokapala* when he is 
included in the fifth @varana* of common Saiva worship, cf. SP1, 
p. 333), the cakra is also an instrument the sadhaka* is to carry 
during his vidyavrata* (TSB 15.23 borrowed in KMT 25.51), and 
it is thus listed among the magic objects (siddhadravya*) in SYM 
9.18. The TSB (15.112cd, borrowed in KMT 25.139ab) seems to 
explain it etymologically as that which goes up to or moves around 
in (carate) the dvadasdnta and gradually (kramdat) releases one 
from or leaves the various tattvas*. 

5. A cakramudrda is described in MVT 7.7cd, which has a 
lacuna, but the mudra* seems to be formed with closed fists. It is 
also mentioned in SvTU ad SvT 14.19 which describes the cakra- 
mudra as formed with two fingers moving in a circle and states 
that it destroys evil beings. See also SvT 13.251 (viparitacakra- 
mudra), and SYM 29.43, where it is the mudra to be shown to the 
Vaisnavi type of Yogini. [J.T.] 

— kdlacakra, cakrodaya, vyvoman, susumna. 


cakrakrida, n.f [A], jeu dans un cercle [de Saktis]/avec un groupe 
[de Saktis] ; play in the circle [of Saktis]/with the circle [of Saktis]; 
Spiel in einem Kreis [von Saktis]/mit einem Kreis [von Saktis]. 

In this technical term used, e.g., in the KKKA (fol. 19v1-2), 
cakra* refers to the circle or group of Saktis* or ditis* of low 
caste and krida* to the act of union with them by a male practition- 
er, the whole being accompanied by a feast. Cf. the definition of 
SANDERSON 1995, p. 83, using also the description of the Jayadra- 
thayamala: “orgy of ritual dancing, copulation and possession by 
the deities”, syn. of viratandava in the Jayadrathayamala. 

The KKKA, referring to the Kramasadbhava, mentions this rit- 
ual union as part of the samaya initiation (samayadiksa*), and al- 
lows it to be replaced by the worship of Kumari* and Batuka if the 
adepts are not able to perform it. A similar propitiation of female 
participants of the rite as Saktis by the guru* as Kaulesvara is 
mentioned in TA 29.79 and explained by Jayaratha ad loc. See also 
SatSS 3.106 (ref. provided by H. ISAACSON). [J.T.] 


221 


cakrapadmamandala 


cakrapadmamandala, cakrabjamandala, nn.nt. [©]. 

[Xt] Syn.: bhadrakamandala (see PadS cp 7.38c; NaS 8.53a; 
VisS 15.34d). This mandala* is most often mentioned in the Paf- 
caratra texts. The centre of this mandala consists of a combination 
of a wheel (cakra) and a lotus (abja) surrounded by three square 
enclosures with doors in the four directions. The central combina- 
tion of a wheel and a lotus is made up of five concentric circles. 
The innermost circle is the pericarp (karnika*) of the lotus. In the 
second circle are the lotus’ filaments (Aesara), its petals (dala), and 
the navel (nabhi) of the wheel. In the third and the fourth circle are 
the spokes (ara) of the wheel, and the fifth circle is the felly of the 
wheel. In each of the two inner enclosures around the five circles, 
there are twelve lotuses, one in each corner and on the left and 
right of the doors (dvara). Conch shells (sankha) are drawn in each 
of the corners of the outermost enclosure (PadS cp 7.12b-38b; NaS 
8.2-53b; VisS 15.6c-34b; BhT 13.5-26b). PausS (B) 8 describes 
various kinds of the cakrabjamandala. For drawings of the cakrab- 
jamandala according to the later Samhitaés see the plates of the 
edition of the PadS and of Gupta’s translation of the LT. 

The SP describes this mandala in a simpler form in the context 
of Visnu’s installation (SP4, pp. 302-305, where a drawing is also 
given). [M.R.] 

[Oo] The same kind of mandala combining the lotus and wheel 
designs is mentioned and described in ISgP II kp 8.106-123. [J.T.] 


cakrapuja, nf. [©], 1., 2. Culte fait avec un cakra ; worship per- 
formed with a cakra; mit einem cakra durchgefthrtes Verehrungs- 
ritual. 

1. [A] Culte des Yogini prescrit par le YH 3.191c-192 comme 
devant étre accompli certains jours. Amrtananda (YHDi ad loc., p. 
379) indique qu’en plus du culte quotidien de la Déesse et des di- 
vinités qui l’entourent et qui se trouvent dans les neuf parties 
(cakra*) du sricakra*, il faut encore accomplir certains jours, avec 
un rituel approprié, le culte des 64 (ou des 64 crores ! de) Yogini 
du sricakra. Alors que le premier culte est obligatoire (nitya*), le 
second est occasionnel (naimittika*). [A.P.] Dans KuS, ch. 14., il 
s’agit également du culte d’un cercle de Yogini (voginicakraptijana). 

2. According to KMT 19.107-117, this is a worship of various 
currents of the tradition (@mndya*), their sacred places (pitha*) 
and their guru* lineages (siddhas*, gurupankti*) together with the 
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deities of the cult, on mandalas*. Apart from the ordinary puja* 
substances, it involves a receptacle filled with alcohol (alipdtra, v. 
s.v. ali) and the offering of human flesh. Also mentioned in 
KKKA, fol. 30v1, probably in a similar sense, for it follows the uc- 
cara* of the mantra deities (vidya*) of the pithas. [J.T.] 

3. [44] Verehrung von Mantras im mandala (PausS [B] 8.210d). 
Syn.: cakrayaga (3)*, mandalapuja. [M.R.] 

4. According to the Kubjika text KuRU,, fol. 71a (14.253), a 
ceremony performed at home for a deceased guru; yogins or other 
spiritual leaders officiate. No further details are given; apparently, 
this rite has nothing to do with the “five M’s”. 

For cakrapujad as an element in death ritual, see also UNBE- 
SCHEID 1980, pp. 109f. [T.G.] 

— cakrika (2). 


cakrayaga, n.m. [©], 1. culte de la roue [de Saktis] ; worship of the 
wheel [of Saktis]; Verehrungsritual des Kreises [der Saktis]. 

1. [A] Syn. : anuydga, v. s.v. Ce rite est décrit en particulier 
dans le TA 28.60b-109 en se référant pour cela notamment au SYM, 
qui le nomme murtivadga™. Il fait partie des rites accomplis lors des 
jours privilégiés nommés parvan*, rites traditionnellement consi- 
dérés comme naimittika*. L’appellation de cakrayaga, s’explique 
par le fait que le culte (arcana*) qui est accompli s’adresse a une 
« roue » d’énergies (sakticakra*), la puissance de Siva, comme le 
dit le TA 1.112, se déployant sous la forme d’une roue cosmique 
d’énergies (visvacakra) aux rayons innombrables, qui sont autant 
de déesses. Les participants masculins et féminins (siddha* et 
yogini*) représentant ces puissances divines et a qui, lors du rite, 
s’adresse ’hommage du culte (pujya) sont, en régle générale, é¢ga- 
lement placés en cercle autour du maitre officiant. Les offrandes 
du culte incluent de l’alcool, de la chair et du poisson ; une union 
sexuelle pouvant également étre pratiquée entre siddha et yogini 
participants. [A.P.] 

— cakrika (2). 

2. [<4] Syn.: cakramandala; rundes mandala* (PausS [B] 9.3c, 
13a). 

3. Syn.: cakrapuja (3)* (VisnuS 29.94c). [M.R.] 

4. Syn. of cakrapuja (1)* (SYM 17.34) in the sense of yogini- 
cakrapuja, worship of a circle/circles of Yoginis. [J.T.] 
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cakraraja, n.m. [| A], le roi des cakra ; the king of cakras; der K6- 
nig der cakras. 

Dans la tradition de Tripura, l’expression désigne le sricakra*, 
considéré comme le plus éminent des diagrammes rituels, ainsi YH 
3.96b. [A.P.] 


cakrabjamandala, n.nt., v. s.v. cakrapadmamandala. 
cakrambujamandala, n.nt., v. s.v. cakrapadmamandala. 


cakresvara, n.m. [| A], maitre du cakra ; lord of the cakra; Herr des 
cakra. 

While it is Bhairava* who is the lord of the circle of Saktis par 
excellence, it is often promised in non-dualist Tantras that the prac- 
titioner shall become the lord of a circle of deities/Yoginis (since 
he attains Bhairavahood), most commonly lord of the karanesva- 
ris*. See, e.g., PHr 20; SpK 3.19; TA 29.139c. [J.T.] 


cakresvari, cakresi, nn.f. [| A |, maitresse du cakra ; mistress of the 
cakra; Herrin des cakra. 

Each of the nine constituting cakras* of the sricakra* is pre- 
sided over by a goddess, the mistress of that cakra. YH 2.2-4 gives 
their names and characteristics, on which Amrtananda comments 
at length (YHDi, pp. 106-110). The ninth and highest one is Bhai- 
ravi. They are mentioned in Sivananda’s SUV 47ff. [A.P.] 


cakrodaya, n.m. [ A], apparition des roues [de la conscience] ; the 
coming forth of the wheels [of consciousness]; Erscheinen der 
Rader [des Bewufstseins]. 

Le 7° chapitre du TA est consacré a l’apparition de ces roues en 
tant que celle-ci est liée au souffle et aux mantras masculins et fé- 
minins, dont l’énoncé doit toujours se faire en harmonie avec le 
souffle (prdnasama). Elle est donc également li¢é au temps, puisque 
celui-ci, pour le Trika*, repose sur le pradna*. cakrodaya est égale- 
ment traité dans le TA 4.122-181 ot est montré comment se dé- 
ploie la roue des énergies de la Conscience divine avec le mouve- 
ment des douze Kali*, la pratique de cette roue libérant des 
entraves et divinisant |’étre humain. [A.P.] 

— cakra, devatdacakra, sakticakra. 
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canda, n.pr.m. [©], le terrible ; the frightening one; der Furchtbare. 
1. [0] V. s.v candesa. 
2. [ A] Name of one of the eight Bhairavas*, v. s.v. astabhairava. 
3. V. s.v. tejascanda. [J.T.] 


candadravya, n.nt. [A], substances pour Canda; materials for 
Canda; Substanzen fiir Canda. 

Term to denote offerings already offered to Siva (nivedita*), 
ritually removed and given to Canda*. After the worship of Canda 
is performed, the material thrown away is termed nirmdlya*. See 
SP2, pp. 272f. [J.T.] 


candanatha, n.pr.m. | A]. 
Syn. of candesa*, e.g., in Mrg kp 8.33. [J.T.] 


candanayaka, n.pr.m., V. 8.v. candesa. 


candapiuja, nf. [| A], culte de Canda ; ritual worship of Canda; ritu- 
elle Verehrung des Canda. 

Worship of the god Canda/Candesa*, which, according to the 
Kalottara as cited by Nirmalamani (see SP1, p. 279), is prescribed 
only for Saiddhantika worship, and never in the Vama or Daksina 
Tantras. It is performed to destroy the bad effect of whatever has 
been omitted or added during the principal ritual and thus to ensure 
the perfection of the rite. For a description of the worship and the 
visualisation of the deity see SvaSS 15 and SP1, pp. 278ff. The of- 
ferings given consist in the nirmdlya*, or more precisely, the nive- 
dita* termed candadravya*, 1.e. whatever has been offered to Siva 
and ritually taken off from the /inga* (see SP1, p. 148). For vari- 
ous views as to whether his cult is obligatory see SP2, p. 186, n. 2, 
and SP4, pp. 242ff., confirming that it is later texts and authors 
(after [sanasiva) that insist on his worship in all cases. A probably 
unrelated worship of Justacandesvara at the beginning of a piuja™* is 
mentioned in the KMT 8.28, where this deity is said to be the Lord 
of Obstacles. [J.T.] 


candamandira, n.nt. [A], pavillon de Canda ; Canda’s pavilion; 
Pavillon des Canda. 

In the Siddhanta, the pavilion or chapel of the god Candesa*, 
situated to the North-East of the Siva image, usually open only on 
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the Southern side, 1.e. facing Siva, see SP4, pp. 238ff., and SP1, pp. 
278 ff. [J.T.] 


candagni, n.m. [| A], le feu de Canda ; Canda’s fire; Candas Feuer. 

A separate fire consecrated to Candesa* for offerings (homa*), 
prescribed by Aghorasiva (AP, p. 193) as part of the annual rite of 
pavitra* offerings (cf. SP2, pp. 190f.). [J.T.] 


candajnabhanga, n.m. | A], refus d’ obéissance au commandement 
de Canda ; breaking the command of Canda; Verweigerung von 
Candas Befehl. 

This expression is used (SP2 III.57 [= PCS; 189], MrgPT, p. 
166) to refer to transgressing the post-initiatory rules of the cult 
(samaya*) because it is Candesa* who enforces them by punishing 
transgressors. [D.G.] 


candesa, n.pr.m. [©], le Seigneur effrayant ; the frightening Lord; 
der furchtbare Herr. 

1. [A] Syn. of Canda, Candanatha, Candanayaka, Candesvara, 
and, particularly in early manuscripts (e.g., SJU, fols. 7r and 10r, 
and Ni passim), Candisa. 

Name of a deity, a hypostasis of Siva-Parameévara, in the Tan- 
tras of the Siddhanta. His function is defined in Mrg kp 8.169-170 
and in Narayanakantha’s commentary ad loc. as punishing those 
who do not observe post-initiatory rules (samayas*). He makes 
them be reborn as demons. AghoraSiva also prescribes that at the 
end of the nirvdnadiksa* the initiate should be led to Candesa, 
where he is to listen to the post-initiatory rules in front of the god. 
See Aghorasivapaddhati 362-365 cited in SP3, p. 425. According 
to BRUNNER (see SP4, pp. 240-242, note 150), this may be the rea- 
son why in recent practice, Candesa also becomes the witness of 
Saiva devotees who come to worship Siva in the temple. 

His principal ritual function, however, seems to be to accept 
the nirmdlya* of Siva, for he is the only one to be able to bear it. 
See BRUNNER SP4, p. 242, SP2, pp. 272-278. 

See also EDHOLM 1984. [J.T., D.G.] 

He is also one of the eight ganesvaras or ganas*, who form the 
third dvarana* of Siva (out of, usually, five) in paja*, according to 
Saiddhantika prescriptions. These eight also function as the guardi- 
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ans of the doors (dvarapala*). See the table of Gvaranas by BRUN- 
NER in SP1, p. 333, and SP4, p. 107. [J.T.] 

[Xt] In Paficaratra, Canda is also one of the eight ganesvaras 
who form an a@varana and function as the guardians of the doors. 
V.s.v. ganapati (1) and, e.g., JayS 7.34, 13.79-81; PadS kp 14.91c- 
96. The deity that receives the nirmdlya of Visnu, however, is 
Visvaksena, v. s.v. [M.R.] 

— candadravya, candapuja, candamandira, candagni, tejas- 
canda. 


candesvara, n.pr.m., V. 8.V. candesa. 


candesvari, n.pr.f. [A]. 

1. In some late (post-thirteenth century) Siddhanta texts, a god- 
dess equivalent to Candesa*, 1.e. another deity to receive what re- 
mains of the worship of the principal image, in this case that of 
Gauri*. A goddess with the same function is called Amsini in the 
SiSe, p. 617. Cf. SP4, pp. 270-275. 

2. Name of a goddess identified with the sikhamantra* of Guh- 
yakali and invoked in the course of the sixfold anganydsa* in the 
KKKA, fol. 3v2. [J.T.] 


catuhsama, n.nt. [A], mélange de quatre [fragrances]; blend of 
four [fragrances]; Mischung von vier [Diften]. 

Apparently a term for an equal mixture of four fragrant sub- 
stances (sandal, agaru, camphor, and kunkuma) among the bho- 
gangas* offered to the deity in the course of the pavitrarohana* 
(TA 28.154c and 159c; cis quotation in the TAV ad 28.158c-186b; 
SP2 1.56). This is explained by Trilocana (SPV, pp. 113f.) quoting 
a line from Aghora’s MrgP (T. 1021, p. 42): candanagurukarpura- 
kunkumani ca marute. [D.G., J.T.] 

— gandha. 


catuhsthanarcana, n.nt. [XX], culte [d’un dieu présent] au quatre 
endroits ; worship [of God present] at four places; Verehrung [des 
Gottes] an vier Orten. 

Verehrung des Gottes im mandala*; im Topf (kumbha*), im 
Kultbild (arca*, pratima*, bimba*) und im Feuer (agni*). Sie wird 
als die beste Form der rituellen Verehrung angesehen (PadS cp 
21.69; IS 13.88c-89; AnS 6.61c-64b). [M.R.] 
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caturthikarman, n.nt. [©], rituel du quatriéme jour ; ritual of the 
fourth day; Ritual des vierten Tages. 

[A] caturthikarman bezeichnet urspriinglich das Ritual, das 
am vierten Tag nach der Hochzeit durchgefiihrt wird, an dem der 
erste Geschlechtsverkehr vollzogen wird (HDhS, vol. II, pp. 202- 
204). Auch am vierten Tag nach der Installierung (pratistha*) 
eines linga*, die als Hochzeit zwischen Siva und Sakti betrachtet 
wird, folgt ein caturthikarman. An diesem Tag werden die Opfer- 
reste (nirmdlya*), die an den vorhergehenden drei Tagen nicht ent- 
fernt werden dirfen, erstmals entfernt, und es wird Canda (v. s.v. 
candesa) installiert, der die Opferreste ab diesem Tag erhalt (SP4, 
pp. 230-250; SP2, p. 288, n. 3; ISgP II kp 51.47-50b). 

[<4] Im Paficaratra wird dieses Ritual in ahnlicher Form durch- 
gefiihrt. Die Gottheit, die die Opferreste erhalt, ist hier allerdings 
Visvaksena*; siehe JayS 20.358-362; ParS 15.888-900. [M.R. ] 

— caturthisnapana. 


caturthisnapana, n.nt. [©], ablution du quatrieme jour ; ablution of 
the fourth day; Waschung am vierten Tag. 

[ A] Waschung im Rahmen des caturthikarman* mit 1000, 500, 
250 oder 100 Topfen (SiSe, p. 537, sl. 206c-207, zitiert in SP4, p. 
231; IsgP II kp 47.102-103; s. auch SP4, p. 232, Anm. 123). 

[Xt] Auch im Paficaratra werden im Rahmen des caturthikar- 
man snapanas* durchgefuhrt; siehe z.B. JayS 20.358d und ParS 
15.890-892b. Ein Beleg ftir den Begriff caturthisnapana wurde 
bisher nicht gefunden. [M.R. ] 


caturmirti, n.f. [X], les quatre formes [de Visnu] ; the four forms 
[of Visnu]; die vier Formen [Visnus]. 

Die vier Formen (murti*) Visnus sind seine vier Vythas*: Va- 
sudeva*, Samkarsana*, Pradyumna* und Aniruddha* (PausS [B] 
36.140-144; PadS kp 18.57c-58a). [M.R.] 

— caturatmya. 


caturvimsatikrama, n.m. [| A], la série des vingt-quatre ; the series 
of the twenty-four; die Serie der 24. 

A series of twenty-four sacred places of India (ksetra [2]*; be- 
ginning with Attahasa), their presiding goddesses and their protec- 
tors (ksetrapala*); enumeration in metrical form in KMT 22.23-46 
(the term caturvimsatikrama is not found here, but it occurs in 
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KuRU,, fol. 13a [3.175]). According to the KMT (22.18f.), these 
stanzas should be recited by tired and frustrated sadhakas* as a 
means of purification and (presumably) a temporary substitute for 
yogic exertion. [T.G. ] 

These sacred places (pitha*) are also found elsewhere, e.g., in 
KKKA, fol. 22v5, or in TA 15.94ff. In these texts, just as in KMT 
22.21, they are divided into three groups of eight called ksetra, 
upaksetra* and samdoha*. [J.T.] 

— upapitha. 


catuspatha, n.m. [©], carrefour ; crossroad; Wegkreuzung. 

1. [A] The place where four roads meet is considered auspi- 
cious and is very often recommended for tantric ritual, see, e.g., 
SYM 6.3 (for the samayadiksa*), 27.25 (for siddhi*); KMT 25.47 
(for vrata*); and for the fire-pit (Aunda*) in SvaSS 19.24. 

2. Reinterpreted in a non-ritual context, the word “four” is 
identified with a group of four goddesses (Vama*, Jyestha*, Rau- 
drika [v. s.v. Raudri] and Ambika), and “road” is made to refer to 
the wandering of the individual soul accompanied by them. See 
KMT 25.74c-75b (catuspatham bhaved devi vamda jyestha ca rau- 
drika | ambikayad samayuktam atanam pudgalatmakamn ||), which is 
borrowed (with some variants) from TSB 15.47c-48b. 

See s.v. kanana and other places listed there for esoteric wor- 
ship. 

3. In a Kaula context, the same is interpreted to mean four 
places in the body by the Nisisamcaratantra cited by Jayaratha on 
TA 15.94. The first is called the “highest lump” (pindam uttamam), 
the second is in the middle of the palate, the third is at the “tip of the 
crest” (culikagre), and the last one is in the middle of the eyebrows 
(these four may stand for or correspond to the four stages of kaula 
experience starting from pinda*). The TA mentions that this cross- 
roads is where the self (saktimat = atman according to Jayaratha) 
dissolves. It is possible that this yogic explanation is what is behind 
the KMT’s and the TSB’s above interpretation, for both of these 
texts agree with the Nisisamcara in interpreting the meeting of three 
roads (tripatha*) as that of three bodily channels (nadi*). [J.T.] 

4. [X4] Zwei darbha-Graser, die gekreuzt in die Feuergrube 
(kunda) gelegt werden, bevor das Feuer angelegt wird (JayS 15.51; 
ParS 7.31c-32b; IS 5.77). [M.R.] 
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[ A] The two darbha leaves placed pointing to the North and 
the East to form a “crossroads” are also used in Saiva tantric ritual, 
in two contexts: in the ritual preparation of the fire-pit (Aundasam- 
skara*) (accompanied by the recitation of the Arnmantra*, SP1, 
pp. 236f.; also in MVT 8.110, SvT 2.191f.) and in the purification 
of the sacrificial pavilion (mandapasamskara*, SP2, pp. 56f., SP3, 
pp. 30f., SP4, p. 116). [J.T.] 


candanddi, n.nt. [©], le santal et ce qui suit ; sandal wood, etc.; 
Sandelholz und die tbrigen. 

Although this may sometimes refer to a closed list of four fra- 
grant substances (see catuhsama*), it may often be used to refer to 
an open-ended list of substances of worship, or to other closed lists 
(note, for instance, that AA 19.117 [T. 3] alludes to a list of ten 
substances: candanddidasadravyair lepayet ...). [D.G.] 

— astagandha, gandha. 


candramandala, n.nt. [©], le disque de la lune ; moon-disk; Mond- 
scheibe. 

Syn. : somamandala. 

An ubiquitous feature (both Saiva and Vaisnava) of the en- 
thronement process that precedes worship is the imposition onto 
the throne-lotus of the three mandalas of moon, sun and fire. They 
are very variously homologised in different traditions: v. s.v. man- 
dalatraya. |D.G.]| 

[A] The disc of the moon is often visualised to place certain 
deities on it, to place it on a particular part of the body, or simply 
on its own, for prosperity. See, e.g., KMT 8.104, 16.73 (where it 
forms part of a series of circles or discs placed on various parts of 
the body, the moon disc being on the left hand); KKKA, fol. 23v7; 
VsikhT 364; SvaSS 20.11; MVT 16.13. [J.T.] 

[xt] Die Visualisierung einer bestimmten Gottheit in einer 
Mondscheibe ist haufig ftir Rituale vorgeschrieben, die ftir Wohl- 
ergehen im weiten Sinne sorgen sollen. Oft stellt sich der Verehrer 
dabei vor, da die Gottheit in der Mondscheibe Ambrosia (amrta 
[1]*) aus sich entlaBt (JayS 15.122-124, 26.22-24b, 45c-47; PadS 
cp 29.109). [M.R.] 
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candrarkanasana, n.nt. | A], destruction de la lune et du soleil ; 
destruction of the moon and the sun; Vernichtung von Mond und 
Sonne. 

C’est larrét des souffles prdna* et apana*, qui sont dans ida* 
(qui est lune) et pingala* (qui est soleil), afin qu’ils passent par la 
susumnd* ou ils monteront en per¢gant tous les granthi* jusqu’au 
dvadasanta*, point ou se réalisera cette destruction. I] s’agit la 
d’un processus préliminaire 4 toute puja* selon les Agamas. (In- 
formation BRUNNER.) 

See Yogaja arcanavidhi 227. See also PKam 4.195ab, quoted 
in SSV ad 11-12 (p. 54): candrarkandsane puja sadhayed ipsitam 
phalam. Sadasivacarya there explains: candras tv idanadi; arkas tu 
pingalanddi; tannasa ucchvasanisvasarahitvam, tad eva kevala- 
kumbhakam. puja tatra sivanubhava eva. ipsita[m]| phalam anima- 
disiddhih muktis ceti. [D.G.] 

— grahana (4), pranagrdsa, surya, soma. 


camatkara, n.m., camatkrti, nf. [A], saisissement émerveillé ; 
wonder, astonishment; Staunen. 

Ce terme d’esthétique mérite d’étre mentionné ici car c’est une 
des notions essentielles du Sivaisme cachemirien tel qu’on le 
trouve chez Utpaladeva, puis Abhinavagupta et ses disciples. Le 
terme camatkara — qui au sens propre désigne le fait de pousser 
(kara) un cri d’exclamation (camat) — est employé pour exprimer 
le fait, pour une conscience pure et sans obstacle (avighna samvid), 
d’éprouver une jouissance totale, incomparable, et d’une intensité 
absolue. Il s’applique en particulier a la prise de conscience réflé- 
chie du soi (pratvavamarsa) qui est l’expérience intérieure que 
Von peut avoir de l’essence de la conscience, ou s’abolissent 
l’espace et le temps et ot! n’existe encore aucune parole (voir Vrtti 
ad IPK 1.5.11, ou SSV 1.7, 1.12, 1.18) : ce « repos dans sa propre 
essence » (svdtmavisranti) est camatkara. camatkara caractérise 
également le plan (humain et divin) de la parole supréme, para 
vac* — cf. PTV, pp. 6, 112. Sur ce terme, voir TORELLA 1994, p. 
118, n. 23, ou PADOUX 1990, pp. 178-180. [A.P.] 

— dananda, krodha, vimarsa, visranti. 


caraki, n.pr-f. [| A). 


One of the four female demons to propitiate with offferings of 
meat, bile, blood, bones, etc., when the foundational stones of a 
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future temple or a home are ritually placed down, or when a pond 
or a well is installed. These demons are supposed to be outside the 
site. The other three are called Vidari, Pitana and Paparaksi, and 
the group is also designated by the name carakydadi (Caraki, etc.). 
See SP4, pp. 54-57 (temple and house), 396-397 (pond), 406-407 
(well). They are also mentioned in BS 52.81. [J.T.] 


carakyadi, n.nt., Vv. 8.v. caraki. 


caru, n.m. [©], offrande de nourriture cuite ; a cooked food offer- 
ing; gekochte Opferspeise. 

1. [54] caru wird in ritueller Weise unter der Verwendung von 
verschiedenen Mantras zubereitet. SanS brahmardtra 6.83c-84b 
und BhT 9.42c-43b nennen vier Arten von caru: payasa, krsara, 
gauda und haridrdnna; SanS sivaratra 9.77 finf Arten: die ge- 
nannten und suddhanna. Bei suddhanna handelt es sich um ge- 
kochten Reis (VisS 14.38-52a). Fiir padyasa wird Reis in Milch und 
Mungobohnenmilch (?mudgasdara) gekocht (VisS 14.52b-53). Fur 
krsara werden dem payasa gemahlene Sesamkorner und Butter- 
schmalz (ghrta) zugegeben (VisS 14.54-55a). Fir gauda (auch 
gaulyanna oder gulanna) werden dem pdayasa Melasse, Butter- 
schmalz und Friichte wie z.B. Bananen beigegeben (VisS 14.55b- 
56c). Fur haridranna werden gleiche Mengen von Reis und Mun- 
gobohnen unter Zugabe von Kokosnu8, schwarzem Pfeffer, Gelb- 
wurz, Kreuzkiimmel und Senfkornern gekocht (VisS 14.57d-62b). 
Die Visvaksenasamhita nennt weiters noch mudgdnna, welches 
wie haridrdnna, aber ohne Gewirze gekocht wird (VisS 14.56d- 
57c), sowie einige wirzige Zuspeisen (upadamsa, VisS 14.62c- 
88b). Vgl. fir die Zubereitung von caru auch JayS 16.105-108c. 

caru wird als Opfersubstanz verwendet, die dem Gott darge- 
bracht oder ins Feuer geopfert wird (z.B. JayS 16.109f.). Die Reste 
des dargebrachten caru werden vom Verehrer gegessen (z.B. ParS 
16.22c), bei der Initiation (diksa*) dem Schiiler zu essen gegeben, 
was zu dessen Reinigung dient (JayS 16.188cd; PadS cp 2.24c- 
25a; VisS 9.31ab). [M.R.] 

[A] Offering of rice (vrihi, nivara or sali), svamaka (cf. SJU 
as cited by Nirmalamani in AP, p. 243) or some other grain (TSB 
9.52 mentions priyangu millet, barley [vava], wheat [godhtumra], 
etc.), which is ritually prepared and cooked, usually with clarified 
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butter (TSB 9.52 also has milk), most importantly in the course of 
the pavitrarohana* (SP2, pp. 51, 101, 121) and initiation (v. at the 
samayadiksa* in SP3, pp. 64ff., and TSB, ch. 9). Also prepared for 
the installation of a Jinga* (SP4, pp. 126-129, 231) and that of a 
pond (SP4, p. 401). It is divided into three or four parts for the of- 
ferings (carunivedana). The three parts are offered to Siva, the fire 
and the officiant of the rite or the guru* and his disciples; if it is di- 
vided into four, the additional part is given to the secondary deities 
or to the /Jokapalas*. (Cf. SP3, p. 76, for a discussion of the divi- 
sion.) For a description of its preparation, v. SP3, pp. 64-76. When 
the caru is consumed, three or eight mouthfuls must be taken, 
without touching them with the teeth (SP3, p. 209). This caru is 
also called pdyasa in SP2, p. 173 (cf. AP, p. 188) and havisyanna 
in SP2, pp. 212f. 

For some other occurrences, see SvaSS 12.4; Kir 8.35; Mrg cp 
92; SvT 1.10ff.; SYM 8.16, 28.17; TSB 9.52ff.; MVT 8.120; TA 
15.37ff. Note, however, that MVT 11.23 for instance prescribes a 
caru made of fruits such as dates (kharjurddiphalodbhavam). 

2. In some non-Saiddhantika contexts, caru often means the 
mingled sexual fluids (together with other impure substances), syn. 
of kundagolaka*, which is bestowed upon the practitioner by Yo- 
ginis through his union with them. It is to be consumed by him to 
become their leader and to obtain siddhis*. V. SvT 15.37; SYM 
26.41; TSB 16.134; BhM 276ff.; KIN, ch. 11, and TA 29.198 (where 
the caru is said to be vamamrtapariplutam to avoid the ambiguity 
with caru [1]; he who takes it without hesitation at the time of 
kaula* initiation is considered to be devoid of maya*). See also 
SYM 6.35 and fragments of SYM 27, prescribing a mixture of 
caru with meat and alcohol. [J.T.] 


carunivedana, n.nt., V. S.V. caru. 


carupaka, n.m. [©], cuisson du caru ; cooking of the caru; Kochen 
des caru. 

[ A] The ritual cooking of the rice offering is performed in the 
carusthali* placed on the fire of Siva, while reciting the miila- 
mantra* (v. SP3, pp. 64ff.; TSB 9.54 prescribing it with the 
milavidya* and TA prescribing all actions with the hrnmantra*). 
In the SP, the stirring of the rice is accompanied by the recitation 
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of the astramantra*, and the pot is ritually covered with the 
kavacamantra (v. s.v. kavaca [1]); but the TSB (9.56) prescribes 
the milamantra for both of these actions, as does the TA (see 
above). The cooking is followed by other rites of purification and 
fire oblations, for which v., e.g., SP3, pp. 7Off. [J.T.] 

[x2] V. s.v. caru. 


carusamskara, n.m. [| A], rite de purification du caru ; rite of puri- 
fication of the caru; rituelle Reinigung des caru. 

According to the commentary on Mrg kp 7.42, the rite of puri- 
fication of the caru* consists of the taptabhighara and the sitabhi- 
ghara. The former (“ghee offering for the hot one’) is performed 
immediately after the cooking: a spoonful of clarified butter is of- 
fered into the fire-place (culli) where the caru was cooked, with 
the samhitamantra* ending with svahd. (V. s.v. cullihoma.) Then, 
when the receptacle is already taken off the fire-place, the guru* 
says to the rice: become nice and cool! (susitalo bhava); and he 
makes further oblations of ghee into the fire. This second set of 
offerings is called sitabhighara (“oblations for the cool one’). TSB 
9.57ff., in which the same procedure is referred to, uses the term 
usndbhighara for taptabhighara. [J.T.] 


carusthali, nf, [©], marmite du caru ; cauldron for the caru; caru- 
Kessel. 

[ A] Large receptacle, ususally of copper or terra-cotta (v. AP, 
p. 240, cited in SP3, p. 65, but TSB 9.53 also envisages it in gold 
or silver), ritually prepared to contain the rice offering (caru*), 
which 1s to be cooked in it. As other ritual instruments, it is seen as 
Siva himself and is worshipped with flowers (imaginary or real), 
before being used in the rite. V. SP3, pp. 64ff. [J.T.] 

[<4] Syn.: carupdtra. Nach den Samhitas soll dieser Kessel 
ebenfalls aus Kupfer oder Lehm gemacht sein (SanS sivardatra 
5.1¢c-2b, rsiratra 6.87; PadS cp 12.30cd; VisS 14.12). [M.R.] 


carmakari, n.f. | A], femme du cordonnier ; a shoemaker’s wife; 
Frau eines Schuhmachers. 

In the TSB (15.139), one type of duti* symbolically interpreted 
as the Sakti who moves (carate) [within the yogin’s body] going 
through the vital points (marmaga, v. s.v. marman). The passage is 
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borrowed in KMT 25.163. (According to the edition, she moves 
about on the skin “carmaga’’, but the word seems to be a corruption 
of the above marmaga. Three KMT mss recorded there read mar- 
maga.) The same name occurs as a category of supreme and mid- 
dle Yoginis* (uttama-, madhyamayogini) in the KKKA, fol. 18r6. 
A variant name, Carmakarini, is mentioned as one of the nine 
principal Yoginis in the worship of the nine (circles of) Yoginis 
(navaydga*) of the Kula system. TAV ad TA 29.66; note that 


Abhinavagupta uses the adjective carmika. [J.T.] 


carmajadi, n.nt. | A], la [couche de] peau, etc. ; [bed of] leather, 
etc.; das [Lager aus] Leder und den ubrigen. 

Technical term to denote a series of five layers of a bed, on 
which the foundational stones of a Jinga* or other images are 
placed. It consists of a layer of carmaja (tiger or lion skin), romaja 
(wool), andaja (feathers), mundaja (cotton) and vamaja (silk). This 
series of five is an alternative to the series of andajadi*. The list of 
andajadi 1s given in the Su Ap 22.145-150, while that of carmajadi 
in PKar 59.90-92 as cited by BRUNNER in SP4, pp. 32-34, who 
gives additional information and passages. [J.T.] 


carya, nf., V.S.V. caryadpada. 
caryakrama, n.m., Vv. S.v. caryadpdada. 


caryapada, n.m. [©], portion concernant le comportement ; body of 
text concerning behaviour; den Wandel betreffender Textabschnitt. 

[A] C’est celle des quatre portions (pdda) que comporte 
théoriquement tout Agama Sivaite qui expose tant la place de 
l’adepte Sivaite dans la société que les régles de sa conduite dans la 
vie et les observances (vrata*) qu’il doit pratiquer. L’ expression 
caryakrame renvoie ainsi au comportement du Sivaite dans le 
monde ; mais elle peut aussi renvoyer a des pratiques ritualisées 
et/ou chargées d’un sens qui n’est pas que mondain ; ainsi TAV, 
vol. 2, p. 105 (ad TA 3.95b-96a), o¥ il s’agit de l’union sexuelle 
d’un siddha* et d’une yogini*, ou TAV, vol. 3, p. 433 (ad TA 
5.124), qui donne a la félicité née d’une union humaine accomplie 
dans le cadre de l’dnavopdya* une dimension cosmique. Sur les 
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quatre pdda des Agamas, voir BRUNNER 1986-1992 et GOODALL 
1998, n. 69, pp. 182-184. V. s.v. jidnapdda. [A.P.] 

The treatment in a Tantra of religious observances (vrata), 
behaviour and dress for initiates. Note that vrata is substituted as a 
synonym for caryd in Kir 6.6c; indeed it is conceivable that the 
term is an abbreviation of vratacaryd (Kir 49.4). ParT 15.7ab de- 
fines it thus: bhasmasayyavratadyapi carya. The definition in MatP 
vp 2.13 is wider: samayacarasadvadasthitih svamnayalaksanah | 
caryapddah. The term may designate one of four sections of a 
Tantra (thus in the MatP and Mrg), but it need not: see jidnapdda. 
The MatP teaches that an initiate’s caryd will differ according to 
whether he is by disposition a jnanin*, a yogin®* or a karmin* 
(MatP cp 5, in particular 5.1-4b and 5.46-58b). [D.G.] 

[Xt] Kaum eine Paficaratra-Samhita ist in pddas eingeteilt, vel. 
das s.v. jndnapdda Gesagte. Der caryapdda der PadS beinhaltet 
keine Vorschriften fiir den Wandel, sondern die Vorschriften fiir 
die Durchfithrung der Rituale. [M.R.] 

— yvogapdda. 


carvana, n.f. | A], gustation ; tasting; Kosten. 

Dans la tradition du Krama*, c’est le troisieme des quatre 
moments du déploiement du processus cosmique — moments que le 
VS 9 nomme devi, déesse (voir le comm. d’Anantasaktipada sur 
cette stance) et dont le premier est udyoga™. [A.P.] 

— alamgrasa, abhasa. 


cala, n.m. ou nt. [A], celui qui se meut, le vent ; the moving one, 
the wind; der sich Bewegende, Wind. 

1. The direction of Vayu (cala meaning among other things 
“wind’), 1.e. the North-Western direction. The word is defined in 
the Satsahasratippana cited in SANDERSON 2002, pp. 15f. Accord- 
ing to the emendation proposed by SANDERSON, KMT 8.28d also 
has this term. 

2. In the SYM, name of a mantra (25.70) or mantra syllable 
(25.49), also mentioned in TSB, ch. 7, as well as in KMT 5.98, 
where it may refer to the a circle of mantra deities called umdama- 
hesvaracakra*, or to Malini* as sakti*. [J.T.] 

— calacakra. 
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calacakra, n.nt. [ A]. 

In the Kubyjika tradition (Aubjikamata*), a method of reciting 
the umamdahesvaracakra*; referred to in KMT 5.81 and 106f. The 
“moving” is the internal Sakti (5.99a). 

The commentary on KMT 5.81f. explains the method as fol- 
lows: each of the 50 sections (pada*) of the mantra is preceded by 
seven syllables: the Paficapranava taught by the school (4IV SRiM 
HRIM PHREM HSAUM, KMT 5.34f.), an item of the malini* or female 
alphabet ending with -4/u, and an item of the sabdarasi* or male 
alphabet ending with -H. At the end of each section, the same 
series is repeated in reverse order. The total number of syllables 
amounts to 992. 

The recitation is to be combined with uccdra* of the Sakti im- 
agined as a lotus stalk (KMT 5.87a). Mantra, Sakti and conscious- 
ness (caitanya*) move upwards together. [T.G. ] 

The TSB (16.367) also mentions this term of mantra recitation 
as the seventh of its eight melakas*. These eight recitations accom- 
panied by fire ritual, visualisations, etc., can invoke Yoginis. [J.T.] 

— cala. 


calalinga, n.nt. [ A], linga mobile ; moveable /inga; mobiles linga. 

Syn.: jangamalinga. 

According to SP4, pp. 254 ff. (see also notes by BRUNNER), the 
seat (pitha*) of these moveable /ingas* may or may not be orig- 
inally separate. The IsgP (II kp 40.22-23, vol. 4, p. 391) restricts 
the materials to be used for the pithas. The lJinga itself has a simple 
cylindrical shape rounded at the top, and it is normally stuck in the 
pitha so that 3/5 or 2/3 of it stands out to be worshipped. It is wor- 
shipped by one single person, who installs the mantra of his chosen 
deity (istamantra*) in it. If the pitha is inseparable (as is often the 
case with crystal /ingas), then it is the istamantra that is supposed 
to establish the union of the seat and the /inga in ritual terms. For 
further problems, see notes by BRUNNER to the above passage. 

Moveable /ingas are not to receive nirmdlya* (SP2, p. 282) and 
Canda* has no right over these Jingas (SP4, p. 242, which basical- 
ly implies the same prohibition of nirmdlya). 

Moveable /ingas are prescibed for ascetics (yatin) in the SYM 
as cited in the PCSy, fol. 95r4-95v1. [J.T.] 

— sthavaralinga. 
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calacalasana, n.nt. | A], trone semi-mobile ; semi-mobile throne; 
halbmobiler Thron. 

This semi-mobile throne or seat is used in the course of the rit- 
ual installation of a moveable linga* (calalinga*), according to the 
Pauskaragama as cited in IsgP II kp 13, vol. 3, pp. 116f. The name 
of this /inga seat, literally “mobile-non-mobile”’, probably reflects 
the fact that it is first considered a mobile seat, and that it is only 
after the ablutions are performed on the /inga it becomes a non- 
mobile one, at least during the worship of the /inga. V. also BRUN- 
NER’s remarks in SP4, pp. 256f. [J.T.] 


calasana, n.nt. [| A], siege mobile ; moveable seat; mobiler Thron. 

Syn.: asthirasana. 

This moveable seat is normally created with mantras for the 
sivakumbha*. It is identified with Nandin; see notes by BRUNNER 
on SP2, pp. 58-60. See also SP4, pp. 116f. (calling it asthirdsana). 
This seat is necessary for the sivakumbha, which is to be carried 
around in the course of the ritual. It may also be created with the 
syllable om* as in SP3, p. 30. 

A moveable seat is also enjoined for a movable /inga* at the 
beginning of worship in some texts, see the passages of late South 
Indian Agamas cited by BRUNNER in SP4, pp. 256f. It consists of 
six mantras: ananta*, dharma*, jnana*, vairagya*, aisvarya* and 
padmaa. [J.T.] 


cakrika, a. ou n.m. [A], appartenant au cercle ; belonging to the 
circle; zum Kreis gehérend. 

1. Adjective used by Abhinavagupta (TA 29.66) to describe the 
ninth Yogini of the navayaga* (worship of nine Yoginis of the 
kula*), whose name is Cakrini (according to the citation given by 
Jayaratha ad loc.). In the subsequent verse, her sacred place 
(pitha*) is said to be the most important one. 

2. According to BALDISSERA 2001, p. 23, this term denotes a 
(male) participant in the tantric rite of cakrapuja* in a number of 
passages of Ksemendra’s Desopadesa. [J.T.] 


caksusyadidiksa, n.f. | A], initiation par le regard, etc. ; initiation 
through the eyes, etc.; Initiation durch Blick usw. 

Intitiation performed with the eyes of the guru* and related 
forms of initiation are mentioned in the UKam (24.53-55) and 
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cited by BRUNNER 1n SP3, pp. 417f. Those who receive this kind of 
initiation are called the servants (paricarikas) according to the 
same text. Sivagrayogin explains in his SPar (5.5) that this expres- 
sion covers seven forms of nirvdnadiksa*, to release the bound 
soul of his bonds (pasabandhavimoksabhiprayena). The first, initi- 
ation through the eyes (caksusi diksa) is performed by looking at 
the initiand with the intention to release him, the second one, initi- 
ation by touch (sparsadiksa) is done by touching him with the 
right hand, the third, intiation by word (vaciki diksa), implies the 
recitation of the samhitamantras*. The fourth, initiation through 
the mind (manasadiksa), means that the guru should think “Let his 
bonds be released”, while the fifth, intiation with the sdstra, in- 
volves the donation of the saiva sastra with the same intention. 
The sixth called initiation by yoga (vogadiksa*) is explained by the 
same author as uniting the initiand with Siva, while the last one, 
initiation by fire-ritual (hautri diksa*), is performed with rites 
around the fire pit and the mandapa*, etc. Sivagrayogin then di- 
vides this last category into two further ones: ritual initiation (Avi- 
yavati diksa*) and initiation through knowledge (jfdnavati di- 
ksa*). For the latter, he refers to his Saivasamnyasapaddhati. Note 
that this set of seven appears to be a theoretical categorisation 
rather than a summary of actual practice, and no early source 
seems to be aware of it, while the opposition of the last two subcat- 
egories (Ariydvati and jndnavati) is very common in pre-eleventh 
century sources. [J.T.] 


caturatmya, n.nt. [xX], la possession des quatre natures ; four- 
natured-ness; Vierwesenhaftigkeit. 

Die Eigenform Gottes ist ,,vierwesenhaft*, d.h. sie hat die Po- 
tenz, sich in Form der vier Vytthas* zu manifestieren; vgl. SatS (V) 
7.3b: caturadtmaka; ParS 7.480b: caturatmyasvabhavin, 10.347c: 
caturatmyasvarupa. Mit dem Begriff cadturadtmya wird aber auch 
haufig die Gesamtheit der vier Vyuhas bezeichnet (z.B. PausS [B] 
38.229a). Die AhS und das LT unterscheiden schlieBlich drei For- 
men der Vierwesenhaftigkeit Gottes: eine transzendente, in der die 
Vythas noch keine individuelle Existenz haben, eine, in der sie 
schon getrennt voneinander bestehen, und eine, in der sie eine kon- 
krete auBere Gestalt annehmen: ,,Visnus vierwesenhafter Zustand, 
der durch die Verbindung der [sechs gottlichen] Eigenschaften ent- 


239 


camundavrata 


steht, ist dreifach, namlich die reine Durchdringung, das Erwachen 
(unmesa*) der [sechs gottlichen] Eigenschaften [und] der die Ver- 
k6rperungen bewirkende [vierwesenhafte Zustand]. ... Unendlich 
und unverganglich ist dieses Vierwesenhafte, o groBer Weiser. Im 
wellenlosen Zustand haben diese [Vythas] keine [individuelle] 
Existenz [und] sind aus [an ihnen] haftender Geistigkeit beschaf- 
fen. Im Zustand des Augenaufschlags der [sechs gottlichen] Eigen- 
schaften haben sie das Wesen der sakti [und] sind getrennt. Im gro- 
ben Zustand werden sie, die durch Sein, Geistigkeit und Wonne 
gekennzeichnet sind, manifest, um den Wesen zu helfen.“ (AhS 
5.20c-21b und 42-44b: vyaptimatram gunonmeso murtikara iti tri- 
dha || cadturadtmyasthitir visnor gunavyatikarodbhava | ... anantam 
aksaram caitac caturatmyam mahadmune | nistarangadasadyam te 
nihsattah saktacinmayah || 42 saktyatmaka gunonmesadasdyam te 
vyavasthitah | tatra sthiladasayam te vyaktibhavam updagatah || 43 
jagatam upakaraya saccidanandalaksanah |; vg\. auch LT 2.38-48). 
[M.R.] 


camundavrata, n.nt. [A], observance de Camunda ; observance of 
Camunda; Camunda-Observanz. 

Une des deux observances mentionnées dans le 3° satka, yogini- 
samcaraprakarana 8.35-37 du JRY, ou Vadepte doit étre habillé en 
femme avec des vétements de couleur rouge. L’autre observance est 
le trisasthikulavrata ou bhairavavrata*. Un troisi¢me vrata*, le 
ghorakapalavrata, semble y étre également mentionné : id. 8.41-44 
(information SANDERSON). [A.P.] 


cara, n.nt. [ A], mouvement ; course; Lauf. 

Course of breath (pranacara*). In yogic contexts, cdra can 
refer to an upward course of the yogin’s self through the susum- 
na*; pushed on by prdna*, and guided by kundalini*. 

According to TSBn, fol. 5a (an extended version of SvT 
4.234f.), the cara comprises a distance of 36 fingers’ width be- 
tween the heart lotus and the resort of Sakti above the fontanelle. 
Only after reaching a fully enlightened state, the text continues, 
can consciousness reach towards even higher spheres where the 
power of Time is transcended. [T.G.] 
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carvaka, n.m. [A]. 

A type of practitioner (saddhaka*) defined in ch. 15 of the KuS 
as the “teacher” (= desika*), and explained as the one who relishes 
(carvayet) the [objects of] senses with firmness (i.e. without being 
distracted by them): cadrvako carvayet sarvvan imdriyani manonu- 
gan | sthirataya (probably meaning sthiratayd) suresdni carvakas 
tena kirttitam ||. He is equated with the aghoramantra*. [J.T.] 


calana, n.nt. [| A], fait de déplacer ou de bouger ; causing to move; 
Verschieben, Bewegen; calita, a., déplacé ; moved, displaced; ver- 
schoben. 

1. Dans la section relative a l’extraction d’un vieux /inga* 
(jirnoddhara*), la SP4, précise que lorsqu’un /inga a été ébranlé 
(calita) ou a bougé de lui-méme (calita), 11 faut le faire bouger (ca- 
lana) pour le remettre en place en expiant toutefois cette faute (car 
un /inga ne doit pas étre déplacé) par un homa* de plus de mille 
oblations (sahasradikahomena, id., sl. 10a). Le dernier sloka de 
cette section indique qu’un /inga installé par les Asura, les Muni, 
les Deva, ou par ceux qui connaissent |’essence des choses (tattva- 
vid) ne doit pas étre bougé, méme s’il est vieux ou cassé. Voir sur 
ce sujet la SP4, pp. 356-377, avec les notes explicatives de BRUN- 
NER qui mentionnent les prescriptions données dans d’autres 
textes, car tous insistent sur le fait qu’il faut suivre exactement les 
régles posées si |’on doit faire bouger un /inga pour le réinstaller : 
ne pas le faire expose non seulement l’officiant mais aussi le 
royaume a de grands dangers. [A.P.] 

— jirnadidosa. 

2. The pulling of the tongue from side to side to lengthen and 
exercise it as one of the preliminaries (along with chedana, the 
gradual cutting of the frenum linguae, and tadana) to the practice 
of khecari*, viz. the khecarimudra (2)*: HYP 3.33; KhV 2.101. 
Thus the commentary on the HYP: calanam hastayor angusthatar- 
janibhyam rasanam grhitva savyapasavyatah parivartanam. See 
MALLINSON 2001, in particular his annotation on KhV 1.49 and 
2.101. [D.G.] 


cicchakti, nf. [©], énergie de conscience ; power of consciousness; 
BewuBtseinskraft. 

[xt] Der Terminus bezeichnet die Einzelseele (jiva*). Die 
cicchakti ist durch das Nichtwissen (avidya) in den Wesenkreislauf 
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verstrickt und kann sich aus diesem durch das Wissen (vidya) 
befreien (JayS 12.24ab; SatS [V] 20.12d-13b; LT 3.15-18b, 12.1, 
18ab, 45ab). Sie wird als rein, makellos und aus Geistigkeit (cit) 
und Wonne (dnanda*) beschaffen beschrieben (LT 3.26). Im LT 
wird ihr die acicchakti gegentbergestellt, die als ungeistig (jada), 
unrein (asuddha) und aus den drei Eigenschaften der Urmaterie 
beschaffen (trigund) beschrieben wird (LT 3.27). Die cicchakti 
wird weiters mit Paramesthin (m.!), der ersten der fiinf Saktis 
Visnus, identifiziert (NaS 15.121c-122b; VisnuS 4.27cd). [M.R.] 

[A] This expression in Saiddhantika contexts can either refer 
to jndnasakti* (e.g., Mrg vp 10.11 and 11.14; NarP 1.59; Pau [C] 
5.12-13), or to both jndnasakti and kriydsakti* together (e.g., Kir 
6.26d in the probably original Nepalese reading, Kir 7.19; ParT 
1.93; RT 180 and Aghorasiva’s gloss of cit in TPr 1): see cai- 
tanya* and jndnasakti. [D.G.] 

In non-dualist Saivism, cicchakti appears as the energy or pow- 
er of the supreme Consciousness (cit*). Ksemaraja, for instance, 
introducing sitra 14 of his PHr, notes that if the innate disposition 
of the highest aspect of cicchakti is to devour all duality, it ought 
to remain so even on the level of maya* (yadi paramarthikam cic- 
chaktipadam sakalabhedakavalanasvabhavam tat tasya madyapade 
‘pi tathdriipena bhavitavyam). In the same way, Jayaratha (TAV, 
vol. 2, pp. 80, 138, 153) says that the phoneme 4*, which is deemed 
to be the omnipresent substrate of all phonemes, is cicchakti. In the 
Kashmirian Krama*, the supreme goddess Vyomavamesvari, who 
“vomits” (i.e. manifests) the universe while also pervading it, is 
described as being cicchakti; see MMP, pp. 86, 101. [A.P.] 


cificini ou cincini, cini ou cini, nnf. [ A |. 

Sounds heard by the yogin during his practice (notably the na- 
danusamdhana*, on which see the HYP 4.65ff.). They are the first 
two in a series of ten forms of sound (rava*) enumerated by Jaya- 
ratha (TAV, vol. 3, p. 410) quoting probably the Brahmayamala- 
tantra while commenting on TA 5.97-100a which describes ac- 
cording to that Tantra how the “great yogin” who has mastered the 
supreme form of sound (jitaravah) enjoys supreme pervasion (pa- 
ram vydptim vindati). Such sounds are described in several Yogic 
texts — in HU 16, for instance. cificini is sometimes given as 
kinkini*. [A.P.] 
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cincini and ciravaka appear as the first members of an unstated 
list of ten sounds that are experienced by the yogin in MVT 
12.12ab, these sounds (dhvani) constituting one of the six laksyas* 
of that text (enumerated in MVT 12.9). In SvT 7.187-188, how- 
ever, hearing the cifcini sound of (?) the cricket (ciravakcinci- 
niravam) 1s a sign whereby the yogin knows that his death is immi- 
nent. For further discussion of these and other passages (notably 
KMT 11.22-27, Raghavabhatta’s Padarthadarsa on ST 25.47-49; 
DiU 2.20-24), see VASUDEVA 2000, pp. 205-211. [D.G.] 

The ten forms of sound are enumerated in KMT 11.22-24 as 
follows: cini, cincini, ciravaki/ciravaka, sankhasabda, tantrinir- 
ghosa, vamsarava, kamsatala, meghasabda, daghanirghosa, dun- 
dubhisvana. For cificini as the name of a goddess, see KKKA, fol. 
25r4. [J.T.] 


cit, n.f. [©], conscience ; consciousness; BewuB8tsein, Geistigkeit. 

Syn. : samvid*. 

1. [A] Pour le « non-dualisme de la Conscience » (samvida- 
dvaya*) Sivaite du Trika*, cit, la pure conscience divine, dont la 
nature est celle de Bhairava* (bhairavatva : TA 1.209) est la Réali- 
té supréme omniprésente, substrat de l’univers. Dans le systeme 
des cing énergies de Siva du varnaparamarsa*, cit (ou cicchakti*) 
est la premiére et la plus haute des énergies créatrices de Siva: 
c’est ’ Incomparable, anuttara*, et le phoneme 4*, lui-méme con- 
¢u comme sous-jacent a tous les phonémes. 

La question peut se poser du rapport entre les termes cit, citi, 
citta, cetand, dans les textes du Trika ou influencés par lui. On 
aurait cit et citi, conscience absolue, cetand, la conscience intro- 
vertie, intermédiaire entre citi et citta; citta, la conscience empi- 
rique, limitée — voir le Bodhavilasa de Ksemaraja : citisamkocandc 
cittam cetano ‘pi mahesvarah, « De la contraction de la conscience 
supréme vient citta ; quant a cetand elle est identique au supréme 
Seigneur. » (BV 4). La YHDi cite par trois fois un verset du Sva- 
cchandasamgraha disant que le puryastaka* est composé de citi, 
citta, caitanya*, cetand, (dvaya), karman*, jiva* et kala* (id., pp. 
71, 131, 320), sans expliquer toutefois ce que désignent ces termes 
(voir YH, trad. PADOUX 1994, p. 151, n. 228). 

Dans le TA 5.129 (qui se référe pour cela au Trisobhairavatan- 
tra), cit est un des sept éléments sur lesquels peut porter la pratique 
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des organes (karana*). Dans ce cas, comme le précise TA 11.21- 
23a, cit n’est plus tout a fait congu comme pure conscience, sujet 
autonome du niveau de Siva, mais comme un objet. Cela implique 
que si cit, identique a Siva, est le 36° tattva*, il faut, pour continuer 
d’avoir un pur sujet percevant, poser l’existence d’un 37° tattva. 

[<4] Le LT, qui est influencé par le Sivaisme non-dualiste, a la 
méme conception de la nature de cit. Voir par ex. LT 14.27. [A.P.] 

2. [ A] The nature, conceived of as jndnasakti* and kriyasakti*, 
of God and of the soul: v. s.v. cicchakti and caitanya. [D.G.] 


cita, citi, nn.f. [©], bicher funéraire ; funeral pile; Scheiterhaufen. 
Vorschriften fiir das Errichten eines Scheiterhaufens siehe 
[Xt] JayS 24.48-53; SanS brahmaratra 4.79c-80b; 
[A] SP3, pp. 580-594; Rau kp 46.30f.; ISgP I kp 12c-14. [M.R.] 
— kdlacakra (4.1). 


citavastumandala, n.nt. {| A], mandala sur le lieu du bicher funé- 
raire ; mandala at the place of the funerary pyre; mandala auf dem 
Platz des Scheiterhaufens. 

In the course of the Saiva funerary rite (antyesti*), a square 
drawing (mandala*) is placed where the funerary pyre (cita*) is 
later to be made. Nine deities of the site (vastudevatd) are installed 
on this mandala: Brahma, Visnu, Rudra, ISvara, Sadasiva, Indra, 
Yama, Varuna and Kubera. See SP3, pp. 584-589, with BRUNNER’S 
notes and her reconstruction of the drawing in PI. XVIII. [J.T.] 

— kdlacakra (4.1). 


citra, n.nt. [©], image [tridimensionnelle] ; [three-dimensional] cult 
image; [dreidimensionales] Kultbild. 

Neben acitra/ardhacitra* und citrabhasa* eine von drei For- 
men von Kultbildern. Es handelt sich um ein Kultbild, das drei- 
dimensional gefertigt wurde. Es wird als das beste von den drei ge- 
nannten Kultbildern angesehen 

[Xt] S. ParS 23.19c-23b; SanS brahmardatra 7.36-41b; PadS kp 
19.46c-50; NaS 13.69-72b; VisS 10.30c-36b. 

[A] S. SGA (T. 1016), p. 229. Nach diesem Text ist diese Art 
des Kultbildes ftir Brahmanen geeignet. [M.R.] 

— arcd, citrabimba, pratima, bimba. 
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citrapusta, n.nt. [ A], terre cuite colorée ; coloured clay; gefarbter 
Lehm. 

An image of painted clay or terra-cotta, one of the possible 
substrates of worship mentioned in TA 27.19. [J.T.] 


citrabimba, n.nt. [©], image du culte peinte ; a painting as a cult- 
image; gemaltes Kultbild. 
[<4] Nicht zu verwechseln mit citra*. Fiir eine Vorschrift fiir 
die Herstellung eines gemalten Kultbildes s. JayS 20.3-8. [M.R.] 
— citrabhasa. 


citrabhasa, n.nt. [©], image du culte peinte ; a painting as a cult- 
image; gemaltes Kultbild. 

Auch citrabhasa belegt. Neben citra* und acitra/ardhacitra* 
eine von drei Formen von Kultbildern. Es handelt sich um ein 
Kultbild, das nur gemalt ist. Es wird als das schlechteste von den 
drei genannten Kultbildern angesehen 

[<4] S. ParS 23.19c-23b; SanS brahmardtra 7.36-41b; PadS kp 
19.46c-50; NaS 13.69-72b; VisS 10.30c-36b. 

[A] S. SGA(T. 1016), p. 229. Nach diesem Text sind auf eine 
Wand oder Metall gemalte Kultbilder ftir Vaisyas geeignet, auf 
Stoff gemalte Kultbilder fiir Siidras. [M.R.] 

— arcd, citrabimba, pratima, bimba. 


cidananda, n.nt. | A], félicité de la conscience ; bliss of conscious- 
ness; Wonne des BewuBtseins. 

La derniére des six félicités (@nanda*) mentionnées dans le TS 
5, p. 38. Le TA 5.44-50a mentionne les mémes, précisant que cid- 
ananda « ne se nourrit d’aucune chose inconsciente »». Il ajoute que 
cet état illimité et lumineux s’épanouit finalement dans la félicité 
universelle (jagadananda*), voir SILBURN/PADOUX 1998, p. 273. 
[A.P.] 


cidupaya, n.m. {| A], la voie de la conscience ; the way or means of 
consciousness; das Mittel des BewuBtseins. 

Name given to the saktopdya* in MVV 1.997. There seems to 
be no such term in the TA (information HANNEDER). [A.P.] 
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cidghana, n.m., cidghanata, n.f. [©] densité, compacité de la cons- 
cience, rien que conscience ; dense and compact consciousness, 
nothing but consciousness; dichtes, kompaktes BewuBtsein — nichts 
als BewuBtsein. 

[ A] Condition propre a la Conscience supréme, qui n’est que 
conscience, mais que peut atteindre le yogin. L’IPK 3.2.2 dit ainsi 
que le sujet limité « qui a reconnu grace a la connaissance sa na- 
ture souveraine/divine n’est plus que [pure] conscience, il est dit li- 
ghana. [A.P.] 

[Xt] Im Paficaratra wird Visnu mit diesem Begriff beschrieben; 
s. z.B. PausS (B) 27.684a, PadS jp 5.39d, 6.25b. [M.R.] 


cinmarici, nf. [A], rayon de lumiére de la conscience ; ray of 
consciousness; Lichtstrahl des BewuBtseins. 

Terme généralement employé au pluriel, ainsi dans le TA 
5.91b ow il désigne les organes des sens dans leurs fonctions spéc1- 
fiques ou ils sont tournés vers l’extérieur, comme |’explique Jaya- 
ratha (tattadindriyavrttayah, id., vol. 3, p. 402). De fagon ana- 
logue, cit. TAV, vol. 2, p. 165 (ad TA 3.166), ot l’adepte fait 
surgir la roue des rayons lumineux des sens — karanamaricicakram 
udayam kurute ... 

Amrtananda dans la YHDi, p. 104, décrit comme cinmaricayah 
les mantras, notamment ceux des dvaranadevata présentes dans le 
sricakra* en particulier en tant que celui-ci est le tréne de la 
Déesse. YHDi (pp. 107, 276) indique que les « Meéeres de kula » 
(kulamatarah*) déités entourant (avaranadevatah*) la Déesse sont 
des cinmaricayah. Mantras ou déités sont considérés en quelque 
sorte comme ayant la nature de rayons lumineux. [A.P.] 

V. également le commentaire de Yogaraja sur le PS d’ Abhina- 
vagupta pp. 109 et 155 (gloses sur svadidhiti et nijakara). [J.T.] 


cirdnnirvanada (diksa), a. et nf. [A], (initiation) qui conduit a la 
délivrance au bout d’un certain temps ; (initiation) which bestows 
liberation after some time; (Initiation), die die Emanzipation nach 
einiger Zeit bewirkt. 

Syn.: asadyonirvanada. 

Term used in the SiSe to denote an initiation (diksa*) which 
bestows (-da) liberation (-nirvdna-) after a certain amount of time 
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(cirdt-), as opposed to initiation which results in immediate libera- 
tion from this world (sadyonirvanada diksa*). Trilocanasiva states 
that the sadyonirvdnada initiation is appropriate only for those 
who are very old or ill. See SP3, pp. 8-11, and BRUNNER’s notes 
on the problem. [J.T.] 

— asadyonirvanadiksa. 


cillaya, n.m. [A], absorption dans la conscience ; absorption into 
consciousness; Aufgehen im absoluten BewuBtsein. 

Selon le VBh 117, cette absorption dans la conscience absolue 
(ou dans l’objet contemplé en tant qu’il n’est en réalité que cons- 
cience) permet d’accéder a la plénitude. Cette stance est citée par 
Ksemaraja (SSV 3.8) qui parait l’entendre comme absorption dans 
la conscience en tant que celle-ci est le substrat de l’univers : elle 
s’atteint donc a travers lui — mais il est 4 noter que karah, dans SS 
3.8, s’entend comme le rayon de la connaissance. [A.P. ] 

Une expression du TA 1.153d semble néanmoins confirmer 
linterprétation de Ksemaraja, car il s’agit la d’une absorption de 
univers dans la conscience, plus précisément d’une absorption 
des tattva* : tattvanam cillayikrtau. [J.T.] 

YHDi, p. 220, dit que la pardparapuja est une méditation in- 
tense qui est absorption dans la Conscience absolue (cillayabhava- 
namayi). [A.P.] 

— cinmarici. 


cihna, n.nt. [©], signe, symptdme ; sign, symptom; (An)zeichen. 

[A] Il y a, selon le MVT 2.13-16, cinq signes (cihna) de la 
possession par la puissance de Rudra (rudrasaktisamdvesa). Ce 
sont: la dévotion a Rudra, rudre bhaktih, le fait de posséder le 
pouvoir des mantras, mantrasiddhi*, la domination sur toutes les 
créatures, sarvasattvavasitvam, la réussite dans tout ce que l’on a 
entrepris, prarabdhakaryanispattih, \e talent poétique, kavitva*. 
[A.P.] 

SYM 2.1-8 énumeére les mémes signes, en ajoutant que le der- 
nier implique un pouvoir supplémentaire : la personne possédée 
peut paralyser la capacité linguistique des autres (paravaksakti- 
stambha). [J.T.] 

MVT 11.35cd mentionne cing signes de la possession du dis- 
ciple par Siva au moment de l’initiation (diksa*) : dnanda*, ud- 
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bhava*, kampa*, nidra* et ghurni*. Abhinavagupta décrit chacun 
de ces cing signes dans le TA 5.105-111. Il précise que chacune de 
ces expériences a un siége : l’un des cakra* du corps imaginal, du 
« triangle » (voginivaktra*, explique Jayaratha) jusqu’a l’urdhva- 
kundalini* (c’est-a-dire le dvadasanta* dit Jayaratha), centres dont 
le yogin devient successivement maitre. Tout cela, ajoute-il (id. 
112ab), se trouve clairement exposé dans |’enseignement du Trisi- 
robhairavatantra (srimantraisirase mate). Voir aussi KMT 10.82 
sqq. et TA 13.214 sqq. [A.P., D.G.] 

Le TSB (9.332) mentionne les signes suivants au cours de 
Vinitiation, quand les liens (pdsa*) de l’initié ont été coupés : 
l’initié se meut, tremble, s’agite et tombe a terre (calate kampate 
dhunet | pasacchede tu samjate patate kasyapitale ||). [J.T.] 

The signs of grace usually regarded as significant by the 
Siddhanta were a manifestation of devotion (Kir 5.13cd) and an in- 
difference to worldly pain and pleasure (this being Ramakantha’s 
distortive redefinition of karmasdmya*: KirV 1.22.11-15, com- 
mentary on RT 313-314); but Tryambakasambhu records the four 
signs of instant liberation (i.e. death), fainting, trembling and hor- 
ripilation, each weaker than the last and each a response to a differ- 
ent degree of intensity of saktipdta* (Siguhita ad Kir 1.22ab, T. 
1102, p. 25). The presence of a sign on the basis of which the 
acarya* may determine whether or not the postulant has really 
received a salvific saktipdta had significance since the dcdrya 
should not initiate without it. Thus Ramakantha rejected the be- 
stowal of initiation upon children, simpletons and the dead, since 
such persons were incapable of manifesting clear signs of having 
received saktipdta (see KirV ad 6.11d-12). Abhinavagupta, how- 
ever, speaks of inferring that an initiand has received saktipata 
from the requests of others (TA 14.20-22, 19.4-5b, 21.9c-11b), and 
thus condoned mrtoddhdradiksa*. See SANDERSON 1995, pp. 31ff., 
and GOODALL 1998, pp. 375-378. [D.G.] 

The KMT (10.82-101) enumerates the signs of possession by 
malevolent spirits (bhutavesa*) and deity possession (bhavdavesa*) 
in the same passage. The latter is further divided, according to the 
different signs of possession, into four subcategories: sakti, man- 
tra, raudra and sambhava* (the signs of raudra corresponding to 
signs listed in SYM 3.51-52: knowledge of sastras and of the past, 
present and future), of which the sambhava appears to be the most 
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appreciated. It is without any strong trembling; the possessed 
shakes only slightly, and rejoices to see all the tattvas* and bhuva- 
nas*. The last sentence of the passage states that for those who 
lack devotion to the guru*, even the sambhava possession can be- 
come bhiitavesa. [J.T.] 

[Xt] Without using the term cihna, IS 21.132-134b mentions 
similar signs of grace appearing during the initiation. These signs, 
here called bhaktilaksana, are horripilation (romdfca), eagerness 
(autsukya), joy (harsa), tears of bliss (Gnandasru), prostrations 
(pranama), exclamations of “victory” (jayalapa), and circumam- 
bulations in [all] quarters (?dikpradaksina). [M.R.] 

— samavesa. 


cinacara, n.m., cinadcadrakrama, n.m. [| A], la conduite ou coutume 
de Cina ; the practice or tradition of Cina; die Praxis oder Tradition 
aus Cina. 

Cette tradition — également nommée mahdcindcara* — sans 
doute d’origine bouddhique, se présente comme relevant de I’en- 
semble Kula. La divinité principale en est la déesse Mahacina- 
Tara, Mahacinakrama-Tara, ou Ugra-Tara. Cina (ou Mahacina), la 
région d’ou viendrait cette tradition, pourrait étre l’Assam, ou, 
peut-étre, le Tibet. La sadhana de cette déesse (sous le nom de 
Tara) est décrite notamment dans le PhetkT (11.9 sq.) Elle est 
également mentionnée dans le RYT 16.25 ou 64.55 sq. Le MCAT, 
texte plus tardif (17° siécle ?), est consacré a cette tradition. Les 
rites du cindcara sont « de gauche » (vama), donc négligent les 
régles de pureté, et sont a accomplir dans un lieu de crémation 
(smasana*) en utilisant un cadavre. 

Voir, outre MEISIG 1988, BUHNEMANN 1996. [A.P.] 


ciravaka, n.m., V.S8.V. cincini. 


cumba, n.m. [| A], baiser ; kiss; Kuss. 

mudra*™ faciale qui se fait en avangant les levres comme pour 
un baiser, ou comme un bec. C’est un des éléments constitutifs de 
la khecarimudra* telle que la décrit le TA 32.47b-48 selon le Ka- 
mikagama, qui la présente comme faisant partie du « bec de cor- 
beau » (kakacancu*, v. s.v.). [A.P.] 

— kakacancuputa. 
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cumbaka, n.m. | A], celui qui embrasse ; the kissing one; der Kus- 
sende. 

1. In SvT 5.46, the term denotes the guru*, according to Kse- 
maraja’s commentary. The guru is called the “kissing one” be- 
cause he wakes up, i.e. enlightens, the disciple with respect to the 
secret meaning [of the teachings] through oral instruction [the par- 
allel image suggested here is that of a lover waking up the beloved 
with a kiss] (cumbati vaktraparamparyena sisyam prabodhayati 
rahasyarthe yah sa guruh). The word seems to be used in this 
sense in TSB 9.382-383, but it is not inconceivable that it is a syn. 
of sadhaka*, see below. 

2. It appears to be a syn. of sddhaka in the general sense of 
practitioner in TSB 15.91; KMT 25.117; probably also in BhM 
238b, 272d, 301d, 325b. V. also TSB 16.202. 

3. It is defined as a particular type of practitioner (sa@dhaka) in 
KuS, ch. 15. A cumbaka is a “directing” type (= codaka) in the 
sense he directs his way gradually with the ascending breath (uda- 
na*), etc., through the granthis*, which must refer to the process 
of granthiccheda*. (The passage seems rather corrupt: cumbake 
[for cumbakas/cumbako| codayen margam udanddikrame [for uda- 
nddikrame| kramat| gramthigramthalaye dvard tena cumbakam 
ucyate ||.) He is equated with the vamadevamantra (v. s.v. vama- 
deva). 

— carvaka, talaka, radhaka, sivodbhita. 

4. Probably a syn. of cumba* above, v. MVT 19.35d. [J.T.] 

5. A category of person to whom one should not transmit tan- 
tric knowledge in YH 3.201cd. According to Amrtananda, this 
cumbaka is someone devoid of devotion who reads from different 
Tantras just to acquire knowledge (... tattattantrantaresu vidyama- 
trapathi). [D.G.] 


cullithoma, n.m. [A], offrande dans le foyer ; offering in the fire- 
place; Opfer an der Feuerstelle. 

The offering of a small portion of cooked rice (caru*), made in 
the fire-place (cu/li), which is situated South of the fire-pit (Awn- 
da*) according to SP3, p. 68, or South, East or West of the kunda 
according to the Aghorasivapaddhati cited by BRUNNER ad loc. 
This is the fire-place where the rice offering itself 1s cooked. The 
cullihoma is given before the offering of rice to Siva. The fire of 
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this fire-place is united with the fire of the navel of the guru*, and 
with the bija* of the fire it is to be propelled up to the level of 
Brahma. It is then visualised there as the fire of Siva (i.e. the fire 
which is Siva, sivdgni*) and placed back into the actual fire of the 
fire-place. The offering is in fact performed to propitiate the vari- 
ous guardians of the directions (Agni, Soma, Strya, Brhaspati, Pra- 
japati, all Devas, all Visvas [sic], and Agni of the sacrifice). See 
SP1, pp. 294-297, and BRUNNER’s notes thereon. [J.T.] 


cida, nf. [©]. 
[A] Synonym of sikha*, the angamantra* (Mrg kp 3.10 and 
3.20). [D.G.] 


curna, n.m. ou nt. [©], poudre ; powder; Pulver. 

[Xt] VisS 27.101c-102b gibt eine Liste von Pulvern aus den 
folgenden fiinf Substanzen, gemeinsam als paficacirna bezeichnet: 
Reis (sali), wilder Reis (nivara), Bohnen (mdsa), Sandelholz (can- 
dana), die Wurzel des Andropogon muricatus (usira). Fur einen 
curnotsava* wird haufig eine Mischung aus duftenden Substanzen 
wie Sandelholz oder Moschus, aber auch Gelbwurz oder Goldstaub 
verwendet (SriprsS 36.73cd; VisnuS 20.61; VisS 27.81ab). [M.R.] 


curnotsava, n.m. [©], féte de la poudre ; festival of powder; Pul- 
ver-Fest. 

1. Abschnitt des mahotsava*. Wesentliches Element dieses Ri- 
tuals ist das Zerstampfen von verschiedenen Substanzen (v. s.v. 
curna) zu Pulver, das auf das Kultbild aufgetragen oder tiber dieses 
als GieBbad (abhiseka*, hier curnabhiseka) geschuttet wird. Auch 
die bei diesem Ritual anwesenden Personen bekommen Pulver auf 
den Kopf aufgetragen. Danach folgt eine Prozession mit dem Kult- 
bild um den Tempel oder das Dorf. 

[x4] SriprsS 36.70-84; VisnuS 20.58c-63; VisS 27.77c-85b. 

[A] Rau kp 18.124-132; Aj kp 27.283-291b; AA 17; SahA 
6.133-151; SUA 17. 

2. Rau kp 46.13-19 und Cintyagama 28.9c-23b (zitiert in Rau 
ebendort) beschreiben einen curnotsava im Rahmen der Totenriten 
(antyesti*). Dabei wird Pulver auf den Kopf des Verstorbenen auf- 
getragen. 

Fur die Unterscheidung dieser zwei Arten von curnotsavas siehe 
auch AA 17.1cd. [M.R.] 
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citla, n.m., V.8.v. ctilaka. 


cillaka, n.m. [A], créte ; crest; Spitze. 

This “crest” is part of a temple, the element placed on its top, 
on top of the vimana™*. It is described as having a vase-like shape 
with probably a square base, and with a trident, /inga* or citron- 
shaped ornament on top. The vase-shaped part of the cii/aka is seen 
as embodying the bindu* and isvara* with the Vidyesvaras*. If it 
is topped with a trident, the trident is identified with the assembled 
matted locks (of Siva, probably), the ardhacandra* and the three 
saktis* (of iccha*, jidna* and kriya*, according to BRUNNER). 

For a more detailed discussion, see SP4, pp. 334ff., with notes 
and parallels given by BRUNNER. [J.T.] 


ciilakapratistha, n.f. [A], installation de la créte ; installation of 
the crest; Installierung der Spitze. 

The ritual installation of the cui/aka* on top of a temple. It in- 
volves the installation of mantras (nydsa*) in the same way as in 
the case of the installation of the /inga*, except that the jfidana- 
sakti* and kriyadsakti* are not placed on the ciilaka, and the invoca- 
tion of Canda* is also omitted. The mantra of niskala*-Siva with 
the angamantras* are also placed on it, followed by a puja* and 
fire-offerings. See SP4, pp. 334ff., and BRUNNER’s notes thereon. 
[J.T] 


culika, nf. | A], la créte ; the crest; Gipfel. 

According to SatSS 1.39, it is the top of Mount Meru (the 
head), located at the fontanelle, and equated with the lunar sphere. 
The KMT (6.110c) mentions two “crests”, presumably at the upper 
and lower limits of the sakti*’s internal course. [T.G. ] 

— cllaka, sikha. 


caitanya, n.nt. [©], conscience ; consciousness; BewuBtsein. 

[A] Selon les SS 1.1, caitanyam dtma, «Le soi est cons- 
cience. » Elle caractérise le supréme Siva infini, libre et omnipré- 
sent : voir la Vimarsini de Ksemaraja ad loc. Pour le NT 8.28 cette 
nature de conscience du Soi supréme est affirmée dans tous les 
traités : sarvasastresu kathyate. Mais le supréme est aussi et essen- 
tiellement cit* ou samvid* : qu’en conclure dés lors quant au sens 
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de ces termes ? Dans la YHDi (p. 66, ad YH 1.50), Amrtananda 
définit caitanya comme cidvimarsasakti : énergie de prise de cons- 
cience de la conscience. 

Dans la pratique rituelle 4gamique, la Conscience pure, caita- 
nya, qu’est le supréme Siva doit étre placée dans l’image divine et 
doit y demeurer. Ainsi, dans le cas des /inga* destinés a tout le 
monde (samanyalinga*), ou le culte se fait avec des mantras com- 
muns (sddharananu*, sadharanamantra*), Vadorateur donnera 
congé a ses propres mantras sans toutefois dter l’4ame du /inga (lin- 
gacaitanya*, SP4, pp. 232-234). Selon la SP (SP4, p. 6), il semble 
qu’il faille placer dans toutes les images divines que 1’on installe 
cette conscience pure qu’est le supréme Siva (dsu sarvasu cai- 
tanyam niyunjita param sivam) — voir a ce sujet la note 16, p. 7 de 
SP4. [A.P.] 

For the Siddhanta, caitanya is the essential sentience of the 
soul (or of God) conceived as consisting of the soul’s powers of 
knowledge (jfidnasakti*) and action (kriyadsakti*). ParT 2.70cd 
(cidrupam atmano rupam drkkriydsaktilaksitam); Mrg vp 2.5cd 
(caitanyam drkkriyarupam tad asty dGtmani sarvada); MatP vp 
6.33cd; Pau (C) 5.3cd (caitanyam jnatvakartrtvariipam tad balam 
atmanah). [D.G.] 

[Xt] Im Paficaratra werden ebenso sowohl Gott (LT 7.2; PadS 
kp 28.56) als auch die inviduelle Seele (JayS 5.17, 10.58; LT 
13.25) mit caitanya identifiziert. Das caitanya, das mit diesen bei- 
den identisch ist, ist im Herzen der Wesen gegenwartig und kann 
im Ritual von da in einen auferen Gegenstand, z.B. in ein Kultbild 
oder ein mandala*, eingeladen und dort verehrt werden (ParS 
25.90-91b; IS 8.197, 220c-222b). [M.R.] 

— cicchakti, citta, caitanyanyasa. 


caitanyanyasa, n.m. [©], imposition de l’4me ; imposition of the 
soul; Auflegen der Seele. 

Syn. : jivanyasa, sajivakarana. 

[ A] Rite consistant a imposer |’ame (caitanya*), essence spi- 
rituelle méme de Siva, dans le linga*. Selon la SP4, pp. 162-164 
(11.213-216a), le guru* doit, pour cela, faire monter en lui le man- 
tra de Siva sans parties omnipénétrant, depuis le bulbe (kanda*) 
jusqu’au dvadasanta* ou il le prend pour le faire entrer dans le /in- 
ga « en se représentant [la Siva] pourvu de ses 38 ‘parties’ (kala*), 
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brillant de mille rayons, fait de toutes ses Puissances, avec ses 
Membres (sarvasaktimayam sdngam) ». [A.P.] 

[<4] In den Samhitas ist nur der Begriff sajivakarana belegt. Er 
bezeichnet ein rituelles Element der pratistha*. Dabei werden der 
aus den Reinstoffen (tanmdtra) bestehende Feinkorper (v. s.v. pury- 
astaka) mit den funf Sinnesorganen, den ftinf Werkorganen, den 
flinf pranas* sowie aisvarya*, dharma*, jndna* und vairdgya* aus 
dem Korper des dcarya* in das Kultbild geftihrt (NaS 15.188-199b 
~ VisnuS 17.74-83b; PadS kp 27.192cd). [M.R.] 


caitanyapadana, n.nt. [ A], création de conscience ; bringing about 
sentience; Bewirken von BewuBtsein. 

The ritual infusion of the soul into the fire is described by 
Ksemaraja ad SvT 2.198cd, citing the authority of his gurus*. The 
fire should be visualised as semen virile, made to enter the guru by 
breath control through his nose. He should fuse his conscience or 
soul into it and then exhaling, he should depose it into the fire pit. 
The term occurs in the commentary after 2.202. The process 
resembles somewhat that of the jivanydsa or caitanyanyasa™. [J.T.] 
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chadana, n.nt. [©], couche ; cover; Decke. 

Ein Element des Gsana (1)*. 

[A] Die SC unterscheidet eine untere (adhaschadana) und 
eine obere Decke (urdhvachadana). Das adhaschadana ist rot auf- 
grund des guna (1)* rajas, mit ,,tamas-Baumwolle“ gefullt und hat 
die Form der maya*. Das urdhvacchadana ist wei} aufgrund von 
sattva und hat die Form der suddhamdya* (zitiert in SP1, p. 163). 
[M.R.] 

See also MatP vp 25.56-57 on these two coverings of maya. Per- 
haps the same two are also mentioned in KKGU, fol. 114r (adhor- 
dhvachadane dve), but MVT mentions three coverings, which are 
said to be not over maya but over what is the vidyatattva*, which is 
represented by a square platform (catuskika). On the same platform 
of suddhavidya*, above the knot of maya (mdydgranthi*), TA 
15.302 mentions only two chadanas. These are interpreted as maya 
(below) and vidya (above) by Jayaratha, suggesting that the plat- 
form is in fact what separates maya and vidya and they cover each 
other from view (adhah svartipacchadakam mdayarupam chadanam, 
urdhve tu mayacchaddakam vidyarupam). [J.T.] 

[<4] In ParS 4.32d wird rudracchadana als ein Element des dsa- 
na genannt. [M.R.| 


chandas, n.nt. [©], métre ; metre; Versmafk. 

1. [A] chandas, a Vedic metre, came to be applied to Tantric 
mantras. It is together with the rsi, the devata, and so forth, one of 
the elements that characterize a particular mantra and which are to 
be placed ritually by nyasa* on the body of the user of the mantra: 
see rsyadi*. Even monosyllabic bijamantras* or phonemes are 
sometimes said to have a chandas. The matrka*, when considered 
as a mantra for ritual purposes, has rsi, chandas (which is gaya- 
tri*) and so forth: see ST 62ab. [A.P.] 

See also HANNEDER 1997. 
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[Xt] The PadS cp 27.218d-219a defines the chandas as follow- 
ing: “The number of syllables is called chandas.” (chandas tad 
abhidhiyate || aksarandm iyatta). [M.R.] 

2. | A] Grammatical irregularity due to metre, v. s.v. aisa. [D.G.] 

— kilaka, bija, viniyoga, Sakti. 


chaya, nf. [A], ombre ; shadow; Schatten. 

In exorcistic contexts, this word seems to have the specific 
meaning of shadow cast on someone by a menstruating woman or 
one who has just given birth or a very wicked woman (or possibly 
even by a wicked man). As a result, even a good person will be 
vulnerable and liable to letting a (harmful) spirit enter his body 
(bhutadisvikrtihetuh). See Ksemaraja on NT 19.3. The word cha- 
yachala or chayarupam chalam in NT 19.4ff. seems to be a syn. of 
this. Concerning a related expression, chdyachidra, it is not unrea- 
sonable to assume that in NT 19.3 it is not a dvandva compound 
(although this is how Ksemaraja understands it, v. s.v. chidra [1]), 
but a tatpurusa to denote the vulnerable point of a person through 
which spirits can enter him or harm him, and which is rendered 
vulnerable by the above mentioned shadow. This seems to be the 
meaning of chdyachidra in NT 19.45-46, where the hole created 
on one’s body by the shadow of bad people is used by various 
spirits to cast an evil eye on the person and kill him. [J.T.] 


chayachidra, v. s.v. chaya, chidra. 


chayadhivasa, n.m. [XX] séjour du reflet [de l’image dans |’ eau] ; 
resting of the reflection [of the image in water]; Aufenthalt des 
Abbilds [des Kultbildes im Wasser]. 

Wird als Substitut des jaladhivasa* fiir Kultbilder durchge- 
fulhrt, die den Aufenthalt im Wasser nicht unbeschadet tiberstehen 
wurden oder fur die dieser nicht mdglich ist wie z.B. aus Lehm 
hergestellte oder an die Wand gemalte Kultbilder. Dabei wird ent- 
weder ein kiirca* aus 28 darbha-Grasern, in dem Visnu gegenwar- 
tig vorgestellt wird, anstelle des Kultbildes in ernen Topf mit Was- 
ser gelegt oder das Spiegelbild des Kultbildes mit Wasser tber- 
gossen (PadS kp 26.29-41b, 29.40-41b; ParS 15.256c-267; BhT 
7.25¢c-27b). 

Bisher wurden noch keine Belege ftir diesen Begriff in Sivaiti- 
schen Texten gefunden. [M.R.] 
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chidra, n.nt. | A], trou ; hole; Loch. 

1. According to Ksemaraja ad NT 19.3 (which describes the 
behaviour of harmful female spirits), the word chidra (in the com- 
pound chaydchidra) denotes crying and the like in a forest (aranye 
rodanadi). What is meant is perhaps that these spirits cry in the 
wilderness and thus attract a benevolent person’s attention, who 
will try to approach them and help them. But lost in the forest, he 
will be probably attacked and possessed by them. This interpre- 
tation is hypothetical, and it must be noted that Ksemaraja’s gloss 
of chidra in this sense seems rather unusual. 

2. In exorcistic contexts, this word denotes the vulnerable point 
through which a spirit enters someone’s body or through which the 
evil eye (drstipdta*) can be effective. (See, e.g., NT 19.46.) The de- 
nominative chidray- is also often used in this context, but instead 
of meaning “to perforate”, it denotes more specifically “to harm 
someone through his vulnerable point” or “to enter someone’s 
body through his vulnerable point”. See, e.g., SYM 27.10, 31; TSB 
16.335, 353; and TA 30.97 (echoing the TSB’s wording). [J.T.] 

3. Deficiency in the accomplishment of a ritual (e.g., Mrg kp 
7.51, 8.125) or a homa* performed for rectifying such deficiencies 
(Mrg kp 8.64). [D.G.] 

— kilita, chaya, mudrana, randhra. 


chinna, a. | A], coupé ; interrupted; zerteilt. 

Défaut (dosa*) pouvant affecter un mantra. Selon le ST 2.71, 
un mantra au début, au milieu ou a la fin duquel se trouve le bija* 
de l’air (c’est-a-dire YAM) associé ou non a un autre phoneme, cela 
trois, quatre ou cinq fois, est dit coupé. Le comm. de Raghava- 
bhatta citant le Pingalamata donne une forme un peu différente de 
ce défaut, le mantra qui en est affecté étant dit chedita (ST, vol. 1, 
p. 83). La régle générale est qu’il ne faut pas « couper » un mantra 
en y insérant un ou plusieurs bija supplémentaires. [A.P.] 


chinnadi, n.nt. | A], chinna et les autres [défaut] ; chinna and the 
other [defects]; chinna und die anderen [Fehler]. 

Facgon de désigner l’ensemble des défauts (dosa*) pouvant 
affecter un mantra, dans les textes qui se référent au ST, ceuvre qui 
fait autorité, et qui mentionne en premier chinna*: TBhS, p. 108, 
par exemple, ou MKau 16.1. [A.P.] 
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chippi ou chimpi, nn. [A], femme de teinturier ; a dyer’s wife; 
Frau eines Farbers. 
A term for the pitha* Ekamraka (KMT 25.109a). [T.G.] 


chummaka, nf. | A]. 

Name given in the SvT 15 1-23 to the conventional terms used 
instead of the usual ones in the description of such ritual actions or 
practices as japa™ or dhyana*, vrata*, etc. Ksemaraja (SvTU, vol. 
6, p. 126) describes them thus: chummaka tatsamaydnupravista- 
samcintya paribhasiki samjnad. NT 15.2-23 quotes instances of 
these conventional terms, such as: harsana for madya, diuti for 
samvahika, guhya for hrdaya, etc. 

chummaka may also have the same meaning as chumma, Vv. S.v. 
[A.P.] 


chumma, nf. | A]. 

1. This arcane term is quoted by Abhinavagupta in the TA 
4.268a and explained in TA 29.37, as well as by Jayaratha (TAV, 
vol. 4, p. 298, and 11/2, p. 28) as denoting, in the Kula traditions 
issued from the six spiritual sons of Macchandanatha, six mystical 
points of the yogic body, namely dvadasdanta*, urdhvakundalini*, 
the baindava* centre (between the eyebrows), hrd*, nabhi*, and 
kanda*. 

2. The term chumma denotes also one of the secret signs of rec- 
ognition of the members of the esoteric initiatic Kula lineages 
called ovalli*. See TA, transl. GNOLI 1999, p. 553, note 1. Com- 
menting on TA 29.37 (TAV, vol. 11/2), p. 28, Jayaratha quotes 
from the Kulakridavataratantra which calls these terms chumma- 
ka*. [A.P.] 

— ghara, palli, pitha, mudra. 


chedana, n.nt. [A], action de couper, tranchage; cutting; Zer- 
schneiden. 

1. Une des actions qu’un sddhaka* doit savoir exécuter rituel- 
lement au moyen d’un mantra. Celle-ci vise 4 couper ou séparer et 
a donc un caractére de violence qui la fait classer parmi les krira- 
karman*. La formule finale (jati*) qui termine le mantra utilisé est 
donc elle-méme Ariura: c’est ordinairement PHAT* (sur ce point, 
voir SP3, p. 166, note). [A.P.] 
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2. The SYM (26.43-44) describes a rite of cutting a mantra, thus 
blocking its efficiency. Although the interpretation of the passage is 
not without problems, it seems to say that the mantra must first be 
carved on a wooden board, with a piece of human bone. The seed 
syllable of the fire (agnibija*) is also probably carved on it twice. 
Then the mantra is ritually cut, apparently with the help of the sylla- 
ble PHA4T blocking it on two sides. (dvigunendgnibijena mantram 
likhya narasthinad | phalake bhedayet tena yathavat susamahitah || 
phatkarddyantaruddhena chedanam mantrajatisu |). 

3. Sometimes syn. of pasaccheda* and sikhacheda*. [J.T.] 

— krirajati. 


chotika, nf. [©], claquement du pouce contre |’index, chique- 
naude ; snapping of the thumb and fore-finger; Schnippen mit 
Daumen und Zeigefinger. 

[ A] In the course of the ritual purification of the place (sthana- 
suddhi*), the performer of the ritual should cast the astramantra* 
with this gesture in all directions, in order to remove all obstacles 
or demoniac impeders from the place. See SP1, pp. 132f. The same 
gesture is used in other rituals, e.g., in the KKKA, fol. 24v2, to 
sprinkle water on one’s head (jalam chotikayad svamastake_ ni- 
ksipya). It is also used to measure time in yogic contexts (Vv. s.v. 
udghdata). [J.T.] 

[<4] The seat of the worshipper and the offerings are purified 
with the help of the chotika and the astramantra (JayS 10.8c; ParS 
3.55a, 6.386a). [M.R.] 


chomma, chommaka, nn.m. ou nt., chomma, nf. [A |. 

Syn. of chumma (2)* in PBY, ch. 55 (see GOUDRIAAN/GUPTA 
1981, p. 43); SYM 27.7a; TSB 16.356 and ch. 18 (chommapatala). 
[J.T.] 
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jagadananda, n.nt. [| A], félicité universelle ; cosmic bliss; univer- 
selle Wonne. 

Selon le TA 5.50b-52a, cette félicité est la plus haute de celles 
que peut atteindre le yogin en Gnavopaya*. C’est un état transcen- 
dant, illimité, lumineux, de conscience totalement libre. On y atteint 
l’Incomparable (anuttara*) par fusion avec la poussée ascension- 
nelle (uccara*) du mantra du coeur (Ardayoccarayogatah). [A.P.] 

— nijdnanda, nirdnanda, pardnanda, brahmananda, maha- 
nanda. 


jangamalinga, n.nt., v. s.v. calalinga. 


Jatin, jatila, a. [©], [ascéte] chevelu ; having matted locks; mit ver- 
filzten Haaren. 

The ascetic’s clotted hair is a common attribute of numerous 
tantric deities. A more particular meaning of jati/a is found in Mrg 
cp 3ff., where it is a particular kind of practitioner observing a vow 
(vratin*), opposed to those with shaved head (mundin*). The jatila 
ascetics are further divided into those observing a temporary vow 
(bhautika*) and those observing their vow until death (naisthika*). 
However, this division does not seem particularly tantric. [J.T.] 


jada, a. [©], inerte, insensible ; inert, insentient; ungeistig; jadata, 
nf. [oO], état d’inertie, insensibilité ; inertness, insentience; Ungei- 
stigkeit. 

Pour le Trika*, l’inertie est la condition de tout ce qui n’est pas 
illuminé par la conscience divine ou, quant aux plans de la parole, 
par la parole supréme (pard vac*) qui est pure conscience. Ainsi, 
PTV, p. 5, taya vind pasyantyddisu aprakasatapattyad jadatapra- 
sangat, « Sans elle (= sans la parole supréme), en pasyanti et dans 
les autres [plans de la parole] régnerait l’absence de lumieére et 
donc l’insensibilité ». [A.P.] 
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jadopaya, n.m. [A], la voie des étres insensibles ; the way or 
means of those who are insentient; das Mittel des Ungeistigen. 

Terme employé pour désigner l’a@navopaya* dans le MVV 
1.997, qui dit que les pratiques constituant cette voie sont nomb- 
reuse : jadopdyas tv anavah syat sa capi bahudha matah. L’ anavo- 
paya est parfois aussi nommé kriyopdya*. [A.P.] 


janana, janman, nn.nt. | A], engendrement, production ; beget- 
ting; Hervorbringen. 

1. This is a phase (less usually referred to by ja@takarman) in 
the performance of the ritual salvific initiation in which the ini- 
tiand is conceived of as being born in all manner of bodies, thereby 
enabling the initiatory phase of consumption (bhoga*) of the 
stored retributive force of his actions in all future rebirths. This 
“birthing” is brought about with the use of the sadyojatamantra (v. 
s.v. sadyojata) in SvaSS 14.32 and Mrg kp 8.109cd. In the Mrg, 
“birthing” is one of the elements that make up samyoga* (kp 8.87), 
which is in turn one of the four constitutive elements (anga) of a 
ritual initiation according to kp 8.86. 

In a number of texts we find it as the second member in a se- 
quence of (usually five) phases in the ritual purification of karman*: 
garbhadhana*, janman, adhikara*, bhoga*, and laya* (SarK 8.17; 
Kir 22.53; SvaSS 14.32-33 [where the first is omitted]; SJU panca- 
tattvadiksadprakarana 11-12, T. 760, p. 61 [where pumsavana, si- 
mantonnayana, niskramana and annaprdsana are incorporated into 
the list]; Mrg Ap 8.128c-129; SP UI nirvanadiksavidhi 99-103 
[where pumsavana and simantonnayana are explicitly excluded 
from the list]). 

Even though garbhdadhana is usually the first in the group, 
shorter versions of ritual diksa* that are meant to be rapidly exe- 
cuted are not uncommonly qualified with expressions such as jana- 
nddivivarjita (e.g., Sark 8.11d; Kir 22.59a; SauraS 9.37; end of 
commentary on Mrg kp 8.157c-158b; TA 16.188) and omit these 
phases. [D.G. ] 

2. Le premier des dix mantrasamskara* qu’énumére le ST 
2.112 sq. « On nomme engendrement le fait d’extraire les mantras 
du milieu de la mdatrka » (mantranam matrkamadhyad uddharo ja- 
nanam smrtah) id. 114. Cela se fait, selon le comm., en dessinant 
(vilikhya) sur un support consacré ou autre aire préparée a cette fin 
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(subhe pithadau) un lotus contenant la matrka* et en en extrayant 
un a un les phonemes du mantra. [A.P.] 

3. V. s.v. jatakarman (1). 

— abhiseka (4), Gpydyana, jivana, tarpana, tadana, dahana, 
dipana, bodhana, vimalikarana. 


janmamila, n.nt. | A], racine de la naissance ; root of birth; Wur- 
zel der Geburt. 

Une des désignations du centre subtil de l’organe sexuel. V. 
par ex. NT 7.22b ou Ksemaraja glose ce terme par dnandendriya*, 
bien qu’il s’agisse en l’occurence plus d’un centre du corps ima- 
ginal yogique que de l’organe sexuel, lieu du plaisir (a@nanda). 
NTU (vol. 1, p. 160) y situe le granthi* maya*. [A.P.] 

— janmasthana, janmadhara. 


janmasthana, n.nt. [A], lieu de la naissance ; site of birth; Ort der 
Geburt; janmdadhara, n.m., support de la naissance ; support of 
birth; Ort der Geburt. 

Les deux termes désignent un des centres du corps yogique si- 
tué dans la région de l’anus ou des organes génitaux et qui serait, 
selon plusieurs textes, le point de départ de la montée corporelle de 
l’énergie. Dans NTU, vol. 1, p. 154 (ad NT 7.7-10), Ksemaraja, 
énumérant ces centres, donne Gnandacakra* comme synonyme de 
janmadhara. Plus loin, le NT 7.16-51, décrivant la méditation sub- 
tile (stksmadhydna) du netramantra* propre a la tradition du kula* 
(kulaprakriva*), indique que l’énergie vitale du yogin doit, avant 
de s’élever suivant la susumna*, étre placée dans le janmadhara, 
lequel est identifié par Ksemaraja (id., p. 164) au mattagandha- 
sthana*, donc comme se trouvant au plan des organes sexuels — 
toutefois, pour la méditation du netramantra selon la tantraprakri- 
ya*, Ksemaraja glosait janmasthana par kanda*, le « bulbe », qui 
est autre chose. La terminologie, dans ce passage du NT parait 
flottante — v. sur ce point BRUNNER 1974, pp. 142-144. 

Le janmadhara est mentionné plusieurs fois dans le TAV, par 
exemple ad TA 5.89-91, ou 5.96 ou (vol. 3, pp. 401 et 404) Jayara- 
tha l’assimile a kulamila* ; ou ad TA 6.186c-187b, 15.102c-104b 
et 313-314 ; ou encore TA 26.63-69 ; etc. 

Commentant TA 3.93b-95a au sujet du phonéme £, le trikona*, 
Jayaratha le décrit comme janmadhara Vassimilant a yoginivaktra*, 
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la bouche de la Yogini, c’est-a-dire a l’organe sexuel féminin, le 
trikona est d’ailleurs en ce cas décrit comme bhaga*, vulve. [A.P., 
D.G.] 


Japa, n.m. [0°], récitation/répétition [d’un mantra] ; reciting/repeti- 
tion [of a mantra]; rezitierende Wiederholung [eines Mantra]. 

L’ancienne pratique du japa, c’est a dire de |’énonciation ri- 
tuelle d’un mantra, a, dans le domaine tantrique, quelques aspects 
particuliers concernant aussi bien sa forme ou son déroulement que 
les occasions ou ce japa doit étre exécute. 

Une étude générale du sujet se trouve dans PADOUX 1987. Ci- 
dessous ne sont données que quelques références textuelles, s1- 
vaites et visnouites, concernant cette pratique. 

1. Occasions ou un japa est prescrit : 

Sur les régles relatives au temps et au lieu ou exécuter le japa, 
v. PADOUX 1987. Voir également les régles pour l’exécution du 
Japa (japavidhi) qui se trouvent dans des textes ou des manuels de 
rituel (paddhati). 

japa prescrit a la fin de la puja*: SP1, pp. 216-225; YH 3; 
etc. V. s.v. japanivedana. 

japa comme élément des rites de maitrise d’un mantra (man- 
trasddhana*, purascarana*) : GT 18; KT 15; TA 23.31 sq. ; ST 
15.24, comm. ou 18.14, comm. (vol. 2, pp. 656 sq. ou 716), etc. 
Voir BRUNNER 1975, pour le Sivaisme, et RASTELLI 2000, pour le 
visnouisme. 

japa au cours de la diksa* : TA 23.31-40 ; SP3, pp. 496 sq. ; 
SatS (V) 16 et 17; LT 41. 

japa lors des funérailles (antyesti*), SP3, pp. 272, 282 ; ou lors 
du culte des ancetres (sraddha) SP3, p. 656. 

japa et prayascitta* : SP2, pp. 224-329. 

Des formes particulieres de japa peuvent étre prescrites a des 
fins magiques — dans les satkarman* v. PhetkT 3.140-149 —, ou 
dans les actions cruelles (Arurakarman, v. s.v.): JayS 14.4; SP3, 
pp. 163n., 164; v. s.v. krurajati. 

2. Modes d’exécution du japa, pratiques rituelles : 

La distinction traditionnelle (cf. Manu 2.85) entre trois formes : 
mentale, secrete et audible (manasa, upamsu, vacika/bhasya ou 
nigadena), du japa se retrouve dans le domaine tantrique. 
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japa et rosaire : Le décompte des formules récitées en japa se 
fait généralement au moyen d’un chapelet ou rosaire (aksamala*), 
a la place duquel on peut utliser les doigts de la main : v. s.v. angu- 
lijapa, karamala. Références a divers textes dans PADOUX 1987, p. 
131. Sur la pratique visnouite du rosaire, v. PADOUX 1987b. 

Le nombre de répétitions peut étre considérable, v. par ex. LT 
40.17. 

japa et mudra* : Le RauSS vp 5.1 prescrit des mudra secretes a 
faire pendant le japa (information VASUDEVA). Le GT 18.107 sq. 
prescrit neuf mudra a faire apres le japa. 

japa et prana* : les textes soulignent souvent le lien du japa au 
souffle vital: SvT 2.140a: japah pranasamah karyah, souffle 
aussi bien vital que respiratoire : la pratique de l’ajapdjapa* iden- 
tifie le mantra récité et le souffle, ce mantra étant hamsa*, lequel 
est a la fois ces deux syllabes, le souffle central ascendant et 
l’énergie divine ou l’absolu, voir SVT 4.262 ; BVU 57-80. 

Le japa, dans un tel cas, est lié au trajet de la Aundalini*, voir 
Puccadra* de oM* selon SvT 4.263-267, ou le NT, ch. 22); égale- 
ment le japa décrit dans le YH 3.169-188. 

japa et dhyana* ou bhavana* : \e japa suppose la fixation de la 
pensée sur l’énoncé du mantra, en méme temps que la création 
d’images mentales (voir la forme du mantra/de la deité), done bha- 
vana, ainsi le SYM 2.20, 14.5; TSB 9.531 ; LT 40.16, 18b, etc., 
ou le YH 3.176 et YHDiI, pp. 365-375, a propos du japa de la sri- 
vidya* ; le TA 23.31 (a propos de la consécration de I’ dcdrya* ou 
un mantra doit étre récité), pour prescrire le japa, dit: dhyayej 
Japet. [A.P., D.G., M.R., J.T.] 


japanivedana, n.nt. [| A], offrande ou remise du japa ; offering of 
japa; Darbringen des japa. 

Syn. : japasamarpana. Selon nombre de textes, le japa* du 
mulamantra* de la divinité accompli a la fin du culte doit étre ri- 
tuellement offert a celle-ci. L’officiant, dit par exemple la SP1 
(11.96, pp. 220 sq.), doit, de sa main droite, avec de l’eau de 
VParghya*, offrir son japa, en disant le mulamantra, dans la main 
de Siva qui forme la varamudra. Il demande par la méme occasion 
que cette offrande lui vaille le succes et que les actes mauvais qu’il 
aurait pu accomplir soient deétruits (id. 97). Ce rite est prescrit 
comme devant étre accompli en diverses occasions dans nombre de 
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textes : Mrg kp 3.29-30; PKam 4.510b-514 ; ou SP4, p. 240 (lors 
de installation du /inga*), ou p. 308 (pour l’image de Visnu), ou 
bien YH 3.189cd, ou le mantra doit étre remis dans la main gauche 
de la Déesse (japam devyad vamahaste nivedayet), \e rite étant 
interprété par Amrtananda comme un mouvement d’ identification 
de l’officiant a l’aspect dévorateur du cosmos de Tripurasundari 
(id., p. 376), — valeur dévotionelle et identificatrice au divin qui est 
dailleurs également indiquée dans SP1 (III.98-99, pp. 222 sq.). 
[A.P.] 


japanistha, n.m. [XX], dévoué au japa ; one devoted to recitation; 
der Rezitation Hingegebener. 

Angehoriger einer bestimmten Gruppe von Vaisnavas. Ein ja- 
panistha tragt einen Stock (danda) und ein rotbraunes Gewand. 
Mit einem Rosenkranz in der Hand rezitiert er Mantras oder Lob- 
lieder (stuti) (JayS 22.42-45b). [M.R.] 

— japa. 


japamala, nf. [©], chapelet, rosaire ; string of beads, rosary; Ro- 
senkranz. 

Syn.: aksamala*, aksasutra. An accessory for japa*, used to 
count the number of recitations (Kir 14.44; SJU NAK, ms. 1-1692, 
fol. 8r; SYM 10.17; MrgPT, T. 1021, p. 143; etc.). It is one of the 
vratangas* offered up in the pavitradrohana* (SP2 1.57); various 
penalties (prdyascitta*) are enjoined for dropping, breaking or 
mistreating it (Moh, fol. 42v; SP2 HI.47-49; PCS; 125-129); it is 
an accoutrement of a number of deities. The substances of which it 
may be made (the most favoured being conch, gems, crystal and 
seeds, notably the rudraksa*), the number of beads it possesses 
and the manner in which it is held differ according to the goals that 
the user wishes to attain (Ni USU 4.24c-28, fol. 27r; Kir 14.35ff.). 
Its central bead is known as meru* (Kir 14.38; PCS,y 129). [D.G.] 


japtr, n.m., V. 8.V. japaka. 


jambhana, n.nt. [ A], destruction ; destruction; Vernichtung. 

One of the siddhis* promised and described mainly in bhaira- 
vatantras*: destroying or killing someone. See SYM 24.2 and 16 
(involving the visualisation of the enemy’s body as yellow or 
yellow-red and/or the recitation mantras), TSB 7.46 (prescribing 
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smoke-coloured visualisations). There is a corresponding goddess 
or Yogini who helps to accomplish this siddhi called Jambhani 
(e.g., in SYM 25.54). [J.T.] 


jaya, n.prf.[°]. 

Name einer Sakti*. 

[A] Diese Sakti wird mit einem der Steine (oder Ziegel) des 
Tempelfundaments identifiziert, wenn fiir dieses neun Steine vor- 
geschrieben sind; v. SP4, p. 30. Nach VSikhT 30c-32b ist Jaya die 
erste der vier Schwestern des Tumburu. 

[<£] Eine von Visnus Saktis in einer Gruppe von vier (JayS 
6.77; SatS [V] 12.209c-210b; LT 8.22), acht (AhS 26.67-72b; PadS 
cp 3.142c-143; NaS 28.62c-63b [die in diesen drei Quellen ge- 
nannten Gruppen variieren]) oder zwélf Saktis (PadS kp 29.54- 
55b). [M.R.] 

— istaka, prathamasila, prathamestakd, silanyasa. 


jalasnana, n.nt., v. s.v. divyasnana, varunasndna, sndana. 


jalanjali, n.m. [0]. 

[<4] In die zu einem afjali* gelegten Hande gefiilltes Wasser, 
das, haufig im Rahmen des Bades (sndna*) oder des samdhya-Ri- 
tuals, als Verehrung dargebracht wird (ParS 3.89ab; AhS 28.6d; 
ParS 2.100c-101b). [M.R., M. C.-D.] 


jaladhivasa, n.m. [©] séjour dans |’eau ; resting in water; Aufent- 
halt im Wasser. 

Syn.: jalavasa(na), jaladhivasana, jalavasa. Vor der pratistha* 
wird das Kultbild (arca*, pratima*, bimba*) fir eine, drei oder 
flinf Nachte oder auch fur einen kiirzeren Zeitraum ins Wasser ge- 
legt. Dies kann in einem Flu, Teich 0.4. oder auch in einem GefaB 
sein. Der jalddhivasa soll der rituellen Reinigung des Kultbildes 
dienen. Nach den visnuitischen Quellen wird er nur fiir Kultbilder 
durchgefthrt, die den Aufenthalt im Wasser unbeschadet tber- 
stehen, d.h. fir aus Holz, Metall und Stein gefertigte; fiir andere, 
z.B. aus Lehm hergestellte oder an die Wand gemalte Kultbilder, 
fur die der jaladhivasa nicht moglich ist, wird der chaydadhivasa* 
durchgefihrt. 

[<4] Zu den Vorschriften fiir den jaladhivasa s. ParS 18.34c-44; 
PadS kp 26.59-83b; ParS 15.211c-272b; VisS 5.23-49; VisS 14.14- 
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41; BhT 7.25c-43; AnS 14.1-17b und auch RANGACHARI 1986, pp. 
122f. 
[A] Aj Ap 18.95-98, 40.33-37; RauU 16.14c-17. [M.R.] 


jagara, n.nt. [©], veillée, vigilance ; vigil; Wachen. 

[A] Il est prescrit de veiller a différents moments d’une action 
rituelle. Ainsi, une veillée de chants (samgitajagara) est prescrite 
avant le culte de la Science et du Maitre lors de l’offrande des 
pavitra* (SP1, pp. 134 sq.), ou en d’autres occasions — voir SP1, 
pp. 212 ou 360, ot méditation, chant et récitation de mantra sont 
prescrits. 

Il est parfois précisé que, pour agir, les mantras doivent étre en 
état de vigilance et non pas endormis (supta*): PhetkT 3.160. 
[A.P.] 

[<4] Voir par ex. JayS 21.49a ; PadS cp 14.120cd (pavitraropa- 
na*) ; JayS 20.356c ; ParS 18.73ab (pratistha*) ; PadS cp 11.45a; 
ParS 16.377cd (mahotsava*). [M.R.] 


jagarana, jagarita, n.nt., Vv. 8.v. jagrat. 


jagrat, n.m. [©], veille ; waking; Wachzustand. 

Syn. : j/agarana, jagarita. 

[A] L’état de veille est un des cing états ou conditions (ava- 
stha*) dans lesquels peuvent se trouver les Ames et les mantras. II 
est considéré comme le plus bas puisque c’est la condition de la 
conscience vigile du monde empirique, qui forme le niveau le plus 
bas de la manifestation. C’est ainsi que, dans le systéme de réparti- 
tion cosmique des kala*, jagrat se trouve dans la plus basse, la ni- 
vrttikala (v. s.v. nivrtti) ; voir par ex. SP3, pp. 254-255n. 

Le YH 3.176-177 prescrit une méditation intense (bhdvana*) 
des dix facultés sensibles (indriva) qui se réalise dans la modalité 
de la veille (j@garatvena) et qui mene l’adepte a |’ état de « Grande 
Veille » (mahajagradavastha), état de supréme éveil ou il ne 
cédera jamais au sommeil. Cette pratique fait partie du japa* qui 
prend place a la fin de la puja*. [A.P.] 

Sur la veille des mantras v. par ex. SYM 31.10 (mantravabo- 
dha). [J.T.] 

[Xt] Ebenfalls einer der fiinf Zustande, in denen sich Gott, die 
Gottin, der Mantra oder die Einzelseelen (jiva*) befinden konnen 
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(JayS 6.18, 14.55; LT 2.49ab, 13.35). Gott im Wachzustand ist im 
Phonem ya gegenwartig (JayS 6.12; LT 19.34). [M.R.] 


jagradvyitha, n.m. [XX], Vytha éveillé ; Vyiha in the waking state; 
Vyutha im Wachzustand. 

Die vier Vythas* manifestieren sich in den drei Bewuftseins- 
zustanden Tiefschlaf (susupti*), Traumschlaf (svapna*) und Wach- 
zustand (jagrat*). Die Vythas im Wachzustand haben deutlich er- 
kennbare Merkmale. Sie sind anthropomorph, haben ein Gesicht, 
vier Arme und tragen verschiedene Arten von Schmuck. Sie er- 
schaffen, erhalten und vernichten die Welten. Entsprechend ihrer 
Funktion der Schépfung und der Vernichtung werden zwei Formen 
der vier Vythas unterschieden: die erste ist durch je eine, die zwei- 
te durch je zwei Farben charakterisiert, wobei die Farben je nach 
Zeitpunkt von Schopfung und Vernichtung variieren (SatS [V] 5.2- 
27b = IS 24.109c-135b; LT 10.25c-41). [M.R.] 

— susuptivyiha, svapnavyuha. 


jatakarman, n.nt. [©], rite de naissance ; birthing, birth rite; Ge- 
burtsritual. 

1. [A] jatakarman (less usually referred to by janana) is one 
of the rites of the human life-cycle performed for the fire (Kir 
16.23; SvaSS 19.40; SJU agnikarya 14 [NAK, ms. 1-1692, fol. 9r]; 
MatP kp 4.29; Mrg vp 6.12; see also s.v. agnisamskara). [D.G.] 

[<4] JayS 15.146ab; IS 5.153c-154b. Syn.: jdtaka. [M.R.] 

2. V. s.v. janana (1). 


jatanirghosa, nf. | A}. 
The middle of three levels of sound, between nirghosa*/agho- 
sa and ghosini*, v. s.v. [D.G.] 


jati, nf. [©], terminaison [d’un mantra] ; [mantra-]inflection; End- 
element [eines Mantra]. 

[ A] This term is used for the exclamation added at the end of a 
mantra, these exclamations being originally vedic. Saiva traditions 
usually recognise six jdtis, which are added to fit the mantra to 
certain purposes. Thus the ParT tells us (6.36): namah svaha jape 
home vasad apyayane hita | vausat mahahutau hum phat sastre sa- 
truksaye ‘pi ca ||. See also Kir 16.41-42; Mrg kp 1.7; PKam 2.165- 
167 and 4.173; SAPar 6.21 (where we must correct svadhd to tatha 
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to yield a list of six), a Mantravarttika quoted in the Sakalagama- 
sangraha (GOODALL 1998, p. xxvi, n. 58). The above six all belong 
at the end of the mantras to which they are attached, but the ParT 
also uses the term jdti for an inflection to be added before a 
mantra: pranavo jatir Gditah (ParT 6.374). 

In SvT 1.71c-72, each of the six jatis corresponds to one of the 
angamantras*: hrc chiras ca sikha varma locanastram prakalpa- 
yet | omkaro dipanas tesam ante jatim prakalpayet | namah svaha 
tatha vausat hum vasat phat kramena tu |. [D.G.] 

[Xt] Im Paficaratra sind diese jdtis die letzten Elemente eines 
angamantra. Die jati des hrdayamantra* ist namah, die des Ssiro- 
mantra* svaha, die des sikhdmantra* vasat, die des kavacaman- 
tra* hum, die des netramantra* vausat und die des astramantra* 
phat (JayS 7.43; ParS 24.18; NaS 5.100ab [hier sind die jatis von 
kavacamantra und netramantra vertauscht]). [M.R.] 

— krurajati. 


jatisa,n.m. [A]. 

The brahmamantra* assigned to a particular varna: following 
the locus classicus Kir 46.6cd (purusdghora vamdja jatisa brah- 
mandadisu [= Moh, fol. 43r; SP2 IHI.89ab and PCS; 284cd]), tatpu- 
rusa™ is the jatisa of the Brahmin, aghora* of the Ksatriya, vama- 
deva* of the Vaisya and sadyojdta* of the Sidra. In the following 
half-line of SP2, the information is added that aghora and isana* 
are “common” (sadharana) to all the varnas; but the PCS;, which 
has adopted both half-lines, inserts in between them a half-line to 
the effect that isdna is the jatisa of untouchables (antyajanam tu 
sarvesam isdnah prabhur isyate). The only context in which this 
homologisation is applied appears to be that of prdyascitta*: 
repetitions of the jdtisas in different permutations are taught as 
expiation (or as part of an expiation) for various food-related 
transgressions involving initiates of other varnas than one’s own. 
The expiations taught vary in different texts. See Kir 46.2-8b, Mrg 
cp 109 and Narayanakantha’s commentary thereon, SP2 III.78-89, 
and 275-319 of PCS;+. The last mentioned text records an extension 
of this kind of homologisation to include other co-religionists (verse 
301): vamddyah patayah sakya-(or sakta-?)padarthikakapalinam | 
ajato ‘dhipatir jneyas trayinaisthikalinginam ||. (Padarthikas are 
perhaps Paficarthika Pasupatas*.) [D.G.] 
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jatyuddhara, n.m. [A], arrachement de la caste [de naissance] ; 
extraction of the caste [of the initiand’s birth]; Extraktion der [Ge- 
burts]kaste [eines Initianden]. 

This is a rite that appears not to form part of a ritual samayadi- 
ksa™* in early Siddhantatantras, but it is attested to in SvT 4.67-68; 
UKam 20.80; IsgP II kp 16, vol. 3, p. 148. These passages are all 
cited by BRUNNER when speculating upon the motivation for the 
omission of this rite by Somasambhu and his followers (SP3, pp. 
131-135). [D.G.] 


japaka, japin, japtr, nn.m. [| A], récitant ; reciter; Rezitator. 

Assistants du maitre-installateur du /inga* dont le rdle est de 
faire, a certains moments du rite d’installation (pratistha*), le japa* 
de différents astramantra* (dot le nom d’astrajapin ou Sastra- 
jdpin*) ou de la collection (samhita) des mantras de Siva. Voir SP4, 
pp. X, XV, 102, 124, 246. [A.P.] 


jalandhara, n.pr. | A}. 

1. One of the sacred places called samdohas*, according to TA 
15.92, visualised as the tips of the petals in the heart lotus. See also 
TSB 16.100, where it is a sacred place associated with the goddess 
Visalaksi; KKKA, fols. 22r4 and 25v5, where it is placed on the 
face (mukha) in the course of the nydsa*, it is associated with the 
goddess Kamalaksmi and is one of the many mahapithas* of the 
text; KMT 2.54ff. (22.17 gives the mantra associated with it: 
ksmryaum). KMT 11.7 equates it with the stage called pada* of 
Kaula yoga (of pinda*, pada, riipa* and rupatita*). [J.T.] 

2. Un des quatre mahapithas de la tradition du Kula. 

Associé dans le YH au tattva* de l’eau, au cakra* du coeur et a 
Sasthisa, ce dernier étant le ywgandtha*, transmetteur de la doctrine, 
régent de ce pitha* (v. YH, trad. PADOUX 1994, pp. 306 sq.). [A.P.] 

3. Name of a yogic exercise (bandha) which involves the con- 
traction (°samkoca) of the air in the throat (kantha°) and/or the 
contraction of the throat itself (?), normally performed after a pi- 
raka*. See HYP 2.45ff. and GS 57bff. [J.T.] 

— upaksetra, upapitha, odiyana, kamarupa, ksetra, caturvim- 
satikrama, purnagiri. 
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jitantamantra, n.m. ou nt., Vv. 8.v. jitantastotra. 


jitantastotra, jitantestotra, nn.nt. [XX]. 

A hymn of praise addressed to Visnu, appearing in Rgvidh 
3.33.1-3.34.6 in the context of the offering to Visnu. It appears and 
is referred to in several Vaisnava texts. In the JSt as edited by SRI- 
KRSNADASA it consists of five chapters, while in the edition JSt, it 
has six chapters. The first pada of the first sloka is the same in all 
versions; and the first s/oka (jitantamantra) appears in the Naraya- 
niya section of the MBh (12.336.44). The jitantamantra is men- 
tioned in AhS 53.52-54ab; the stotra occurs in SatS (V) 7.24-28; 
ParS 29.21-33; PadS kp 13.43-60; LT 24.69, 44.14. The chapters 
of the stotra are connected with the five divisions of the day called 
pancakala* by SUBBU REDDIAR 1977. [M.C.-D.] 


jihva, nf. [©], langue ; tongue; Zunge. 

1. [A] Syn. of rasanda, the tongue is one of the j7idnendriyas, 
forming the seventeenth fattva* (counting from the bottom) in all 
Saiva systems with Sankhya-based ontology. 

2. In a number of texts, the fire has seven tongues (following a 
Vedic concept), distributed in the eight directions, one being in the 
North as well as in the South. Fire offerings to these various 
tongues ensure various kinds of powers, such as attracting people 
at will, paralysing them, etc. Each tongue has its own mantric seed- 
syllable. V. SP3, pp. 46-53; SvaSS 19.13. See also BhM 146ff. for 
the nydsa* of the mantra syllables, mentioning the same names for 
the seven tongues as the SP. These seven tongues are often 
referred to, but they may not be the same in all systems. See, e.g., 
TSB 9.412ff., which gives different deity names and colours to the 
tongues and associates them with the seven mothers (matrka*). Cf. 
also SvT 2.265ff., which mentions nine tongues of the fire (with 
names expressing their powers), eight in the eight directions and 
one bestowing all kinds of powers in the middle: Rajyartha, Daha- 
janani, Mrtyuda, Satrukarika, Vasikartri, Uccatani, Arthada, Mukti- 
dayika, and Sarvasiddhiprada. 

[Xt] V. s.v. agnijihva. 

[A] 3. SvT 15.26 signals that if the tongue is shown by a Yo- 
gini to a practitioner, it means “female mantra” (vidya*). 

4. The tongue is the letter 7 in the Malini* code, v. SYM 3.9, 
MVT 3.38 and TA 15.122. [J.T.] 
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jihvanusamdhana, n.nt. | A |, rassemblement des langues ; putting 
the tongues together; Vereinigung der Zungen. 

1. In order to perform the offerings to a tongue of the fire 
(jihva*), it should be united with the other tongues first. The 
process, described in AP, pp. 237f., starts by uniting the tongues 
two by two, which is called jihvanusamdhdana. Then they are all 
made to merge in one; they all become the one to which the 
offerings are to be made. This is called the jihvaikikarana. 

2. The same term denotes a different process in SvT 2.275: it 
means the uniting of the mantras of Siva’s tongues with the 
tongues of fire, as part of the transformation of the fire into Siva 
(similarly to vaktrasamdhi* in SvT 2.274, meaning the union of 
Siva’s faces with the faces of fire). [J.T.] 


Jihvaikikarana, n.nt., v. 8.v. jihvanusamdhana. 


jirnadidosa, n.m. [©], défaut consistant a étre vieux ou usagé, etc. ; 
defects such as being old and used; Fehler wie alt, abgenutzt usw. 

[A] Ein Kultbild sollte ausgetauscht werden, wenn es abge- 
nutzt (jirna), abgemagert (Arsa; d.h. durch Abnutzung in der GroBe 
verkleinert), verbrannt (dagdha), (ebenfalls durch Abnutzung) zu 
klein (hina) oder zu groB (manddhika) geworden ist, keine deutli- 
chen Kennzeichen mehr hat (laksmojjhita), zerbrochen (bhagna), 
grob (sthula) ist, vom Blitz getroffen (vajrahata) wurde, einge- 
buchtet (samputa), gesprungen (sphutita) ist oder ihm ein Teil fehlt 
(vyanga) (SP4, pp. 358f.; fiir weitere Listen s. ibid., p. 361). 

[Xt] Nach NaS 17.10c-12 soll ein Kultbild ausgetauscht wer- 
den, wenn Glieder abgebrochen sind, es durch Insekten, Feuer, 
Wasser usw. beschadigt oder verloren wurde, es lochrig oder zer- 
brochen ist, es gestohlen wurde, es durch Eiter, Kot, Urin, Blut 
oder alkoholische Getranke verunreinigt wurde, gesprungen, wacke- 
lig oder abgenutzt ist. Der Begriff jirnddidosa ist in ParS 10.91c 
belegt. [M.R.] 

— jirnddilinga, jirnoddhara. 


jirnadilinga, n.nt. [A], linga qui est vieux ou [a subi d’autres 


dommages|] ; /inga that has such [defects] as being old, etc.; linga, 
das abgenutzt usw. ist. 
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linga*, das ,,Fehler wie abgenutzt usw.“ (jirnddidosa*) besitzt. 
Wenn es nicht ausgetauscht wird, wird es zu einem Wohnort von 
bhitas (SP4, pp. 356f. und 363f., Anm. 24). [M.R.] 

— jirnoddhara. 


jirnoddhara, n.m. [©], extraction dune vieille [image de culte, 
etc.] usagée ; removal of a [cult-image] that is old and used; Ent- 
fernung eines abgenutzten [Kultbildes etc. ]. 

Reparatur oder Austausch eines abgenutzten oder beschadigten 
Kultbildes, Sockels (pitha*) oder eines anderen Teils des Tempels. 
Wenn das Kultbild beschadigt ist, wird der im Kultbild gegenwar- 
tige Gott entweder in das Herz des adcdrya* oder in einen Topf 
(kumbha*) eingeladen. Der Topf wird dann in ein eigens fur dieses 
Ritual errichtetes Haus (bdlalaya*) in der Nahe des Tempels ge- 
bracht. Dann wird das Kultbild repariert oder, wenn dies nicht 
mehr moglich ist, ein neues Kultbild hergestellt. Im letzteren Fall 
wird das alte Kultbild in tiefes Wasser geworfen oder in der Erde 
vergraben. Das reparierte oder neue Kultbild wird nach den Vor- 
schriften der pratistha* neu installiert und der Gott wieder in 
dieses eingeladen. 

[<4] JayS 20.368c-379b; PadS cp 17.1-40; NaS 17; ParS 15.936- 
973b; VisnuS 24. 

[A] SP4, pp. 356-377; ISgP II kp 64; [M.R.] Kir 57; AA 56. 
[D.G.] 

— jirnadidosa, jirnadilinga. 


jiva, n.m. [©], principe vital, 4me individuelle ; individual soul; 
Einzelseele. 

1. [A] Like jivatman, this 1s not, in general, a favoured expres- 
sion for the individual soul in tantric Saiva literature (see rather 
pasu*), but it is not infrequent, particularly in the context of dis- 
cussions of the views of rival thinkers (e.g. KirV ad 1.15) and in the 
context of the movements and control (gamagama*, pranayama", 
etc.) of the breath (e.g., Sark 8.36 and 10 passim [= Dvik 6.2 and 
ch. 7 passim, fols. 2v and 3-4], ParT 14.61 and 69, MrgPT, p. 167). 
It appears particularly in the latter context because it may be treat- 
ed as a synonym for the life-force prdna* (see, e.g., NarPP ad 1.54: 
... jivakhyapranasamyukto ‘yam atma ...). [D.G.] 
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[<4] Die AhS und das LT lehren eine dreifache Begrenzung der 
Einzelseele, aufgrund der sie vom hdéchsten Gott verschieden ist, 
namlich hinsichtlich des Wissens aufgrund der Beeintrachtigung 
durch die maya*, hinsichtlich der Handlungsfahigkeit (Aviva) durch 
das Fehlen von Herrscherlichkeit (aisvarya*) und hinsichtlich der 
GroBe: die Einzelseele ist atomklein (v. s.v. anu). Wenn die Einzel- 
seele die Emanzipation (mukti*) erlangt, wird sie von diesen drei 
Begrenzungen befreit und, gleich dem hochsten Gott, allwissend 
(sarvavid), alltuend (sarvakrt) und nicht-atomgrok (ananu), d.h. all- 
durchdringend (AhS 14.18-20b; LT 7.24d-27b). [M.R.] 

2. [A] An expression for the vowels, the consonants being the 
body. See PKam 1.6ab: svarah sodasa jivakhyah kadayo dehavan 
matah. [D.G.] 


jivacaitanya, n.nt. | A], conscience individuelle ; individual con- 
sciousness; individuelles BewuBtsein. 

The KMT (21.3), in a discussion of the ultimate base of the 
forms of consciousness, places the jivacaitanya below (because de- 
pendent upon) the sakti* form of consciousness, but above the 
speech form and the corporeal form. [T.G.] 


jivana, n.nt. [A], vivification, vitalisation ; vivifying, enlivening; 
Belebung. 

C’est un des dix mantrasamskara* énumérés dans le ST 2.112 
sq. (et dans le SDS 15). Ce rite consiste a réciter les phonémes 
constitutifs du mantra en les séparant par le pranava*. Selon le 
comm. du ST, cette récitation doit se faire cent fois. [A.P.] 

— abhiseka, Gpyayana, janana, tarpana, tadana, dahana, di- 
pana, bodhana, vimalikarana. 


jivanmukta, n.m. [©], libéré vivant ; liberated in this life; bei Leb- 
zeiten Befreiter. 

[ A] Each recipient of ordinary asadyonirvanadiksa* could be 
considered jivanmukta in the sense that all the soul’s bondage 
except such as was necessary to maintain him in his present birth 
had already been destroyed (Kir 6.19): jatayam ghatanispattau ya- 
tha cakram bhramaty api | purvasamskarasamsiddham tatha vapur 
idam sthitam ||. “Just as the potter’s wheel still turns, sustained by 
its momentum, when the making of the pot has been achieved, so 
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too this body remains”. Liberation for such an initiate was held to 
be attained automatically at death (Kir 6.21la: dehapate vimoksah 
syat). And we find initiates referred to as jivanmukta by Tryamba- 
kasambhu, whose text of the Kir appears to have included the fol- 
lowing half-line before 6.21c: yavad dehasthitis tavaj jivanmuktah 
puman sthitah (IF, ms. 47658, fol. 21r). But this terminology seems 
generally to have been avoided in classical Saiddhantika works (cf. 
BRUNNER 1977, p. xili), perhaps because initiates were not obvi- 
ously distinguishable from others (the conclusion of Kir 6.22ff., 
sadly corrupt, reveals that this was recognised to be a problem). 
The one context in which Saiddhantika exegetes regularly speak of 
the jivanmukta is when they are rehearsing Ramakantha’s dis- 
tortive redefinition of karmasamya* (v. s.v.), and that is because 
they quote the verse that he quoted for this redefinition, which is 
unlikely to be from a Saiddhantika source (e.g., Aghorasiva’s SJUv 
IF, ms. 47818, p. 114, and, in a different passage, T. 985, p. 3; 
Mrgendravrttidipika ad Mrg vp 8.6; RTU on RT 313-314). South 
Indian writers of the later Siddhanta appear to have been less shy 
of the term (see, e.g., PKam 4.59; SPar 5, pp. 150-153, which is 
partly identical with the Bhasya ad Pau [C] 4.48, pp. 241f., and 
Siddhantasttravrtti on verse 9, p. 47). [D.G.] 

Pour Abhinavagupta (TA 1.44-45), la libération en vie résulte 
de la connaissance intellectuelle (baudhavijnana), destructrice de 
Vignorance, initiation seule ne pouvant donner la libération 
qu’aprés la mort a moins toutefois qu’elle soit précédée de la con- 
naissance intellectuelle (diksapi bauddhavijndnapurva satyam vi- 
mocika). « Celui dont la conscience est libre de toute dualité con- 
ceptuelle », dit Jayaratha citant le Nisdtanatantra (TAV ad TA 
1.51), « voit le Soi, 1’ Immuable Siva. Sa nature étant purifice, il 
est, sans aucun doute, libéré dés cette vie. » (vikalpahinacittas tu 
hy atmanam sivam avyayam | pasyate bhavasuddhya yo jivan- 
mukto na samsayah ||). Dans le 13° chapitre (13.229b-23 1a), a pro- 
pos de la descente de grace forte (tivrasaktipdta, v. s.v. Saktipdata), 
Abhinavagupta indique de méme, s’agissant de celui qui est dit 
tre libéré tout en demeurant en son corps, que, selon le Ratnamala 
et le Gamatantra, au, moment méme ou le maitre fait apparaitre 
une connaissance non discursive (nirvikalpam prakasitam) « le 
disciple est aussitdt libéré et seule la machine reste » (tadaiva kila 
mukto ‘sau yantram tisthati kevalam). La libération en vie ne peut 
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donc résulter, pour ces textes Sivaites non dualistes, que de la seule 
connaissance et non de l’action rituelle. [A.P.] 

[Xt] Nach NaS 9.306 und 344cd wird man durch die diksa* ein 
jivanmukta. Dies ist eine Vorstellung, die in anderen Samhitas, 
soweit bekannt, nicht belegt ist. [M.R.] 


Jivanyasa, n.m., Vv. 8.V. caitanyanyasa. 


Jivasittra, n.nt. [©], fil vital ; life thread; Lebensfaden. 

[ A] Lines drawn to help the contruction of the mandala* in a 
grid. The word jivasutra can denote any line other than the central 
line. See, e.g., MVT 9.20 also cited in TA 31.75. [J.T.] 

[Xt] The term is used in probably the same meaning in SatS 
(V) 11.55¢ = IS 25.14c. [M.R.] 

— brahmasitra. 


jivatman, n.m., Vv. 8.v. jiva. 


jrmbhaka, n.nt. [4], qui baille ; “yawner”; ,,Gahner“. 
Ein dreifaches Netz (tripanjara). Eine der Waffen, die aus Su- 
darsanas* Ricken hervorgeht (AhS 30.35a, 40.49ab). [M.R.] 


jrmbhana, n.nt. [©], baillement, épanouissement; gaping, un- 
folding; Gahnen, Entfaltung. 

1. [A] Terme qui peut désigner l’épanouissement, c’est a dire 
l’activité cosmique de la divinité. Le TA 1.79b dit ainsi que 1’é- 
mission, la permanence, l’obscurcissement et la résorption sont 
l’épanouissement de la toute-puissance divine : devasya bahusakti- 
tvajrmbhanam. Dans KMT 5.83 et 22.40, le sens est du méme 
ordre. [A.P.] 

2. [4] Ein Stock mit acht krummen Enden (?astavakranga), 
eine der Waffen, die aus Sudarsanas* Mund hervorgeht (AhS 
30.22d, 40.14ab). [M.R.] 


jiatva, n.nt., Vv. 8.v. jidnasakti. 
jiana, n.nt. [©], connaissance ; knowledge; Erkenntnis, Wissen. 


1. [A] One of four mantras, each to be visualised as lions, that 
are placed in the intermediate directions as the feet of the throne 
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(asana [1]*) on which Siva is to be worshipped. Sometimes said to 
represent the four yugas, they are typically regarded as constituting 
a layer of that throne known as the simhdadsana* and they share the 
names of the four positive dispositional properties (bhdvas) of the 
buddhi* inherited from Sankhya thinkers (see guna [2]) the others 
being dharma*, vairdgya*, and aisvarya* (Ni GuSu 1.103-104, 
fol. 43v; SJU NAK, ms. 1-1692, fol. 6v, and SvaSS 18.18 [in these 
three sources, their form as lions is not mentioned]; Mrg Ap 1.4-5 
and commentary; MatP kp 3.46-49; SP1 III.49-50, pp. 160-163 and 
Pl. V). Most other (later) accounts (for which see aisvarya [3]) add 
also the four negative properties (of adharma*, ajnana*, avai- 
rdgya* and anaisvarya*) as gatra(ka)s*. [D.G.] 

[<4] Nach JayS 12.5c-13b ebenfalls als einer der acht Zustande 
(bhava) der buddhi ein Element des Thrones (Gsana). Hier werden 
die vier positiven Zustande der buddhi in Menschengestalt, mit L6- 
wenkopfen und in weifer Farbe vorgestellt (die negativen Zustan- 
de werden in Menschengestalt und in roter Farbe vorgestellt). Sie 
werden hier nicht mit den yuwgas identifiziert. Die yugas sind eige- 
ne Elemente des dsana. S. RASTELLI 1999, pp. 249f. [M.R.] 

2. [©] The fundamental role of jiana as a means of liberation is 
underlined in non-dualist Saivism and especially in the Trika*, for 
which knowledge (or cognition) is the sole cause and means of lib- 
eration: jAdnam moksaikakaranam says TA 1.22, this is considered 
by the TA as generally accepted: samastesu Sdstresu parigiyate (v. 
s.v. jndnasakti). jidna, in such texts, is sometimes also understood 
in the sense of limited knowledge, for instance SS 1.2: jridnam ban- 
dhah. See also s.v. jnadnapdada. [A.P.] 

[xt] Auch an einigen Stellen der Samhitas wird jfidna als 
Mittel zur Emanzipation genannt: PausS (B) 41.40cd; ParS 12.59; 
SriprsS 3.8cd; vgl. auch RASTELLI 1999, pp. 183-188. 

3. Eine der sechs Vollkommenheiten (guna [3]*) Vasudevas*. 
jnana wird in der AhS und im LT als wichtigster der sechs gunas 
gelehrt. Die anderen ftinf gunas werden als Beschaffenheiten 
(dharma) von jfidna angesehen (AhS 2.56-57b, 61c-62b, 19.1; LT 
2.24c-26b). 

4. Syn.: jndnasakti. [M.R.] 
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jnanakhadga, jndnanistrimsa, jnanasi, nn.m. | A], glaive de la 
connaissance ; sword of knowledge; Schwert der Erkenntnis. 

1. This is a ritual object made of thirty-six blades of darbha 
grass arranged in a particular fashion and held by the guru*, for 
example in the course of the pavitrarohana* ceremony (SP2 pavi- 
trarohana 35). Nirmalamani quotes a description of how it is to be 
fashioned (commentary on AP, p. 214) that is similar to the ac- 
count to be found in CS 29.41-43 (T. 13). Other sources content 
themselves with mentioning that it is made of thirty-six darbhas 
(e.g., AA 60.68 [T. 3]). (See BRUNNER 1968, pp. 54f., and the pho- 
tograph she supplies: Pl. VII.) [D.G.] 

2. Le glaive de la connaissance joue aussi un role métapho- 
rique dans diverses occasions, notamment rituelles, ot il représente 
ou symbolise la force tranchante de la connaissance qui coupe les 
liens de l’ignorance et protége des puissances obscures. Ainsi, dans 
la méditation « subtile » (stiksmadhyana) du mantra mrtyujit* de- 
crite dans le chapitre 7 du NT, l’adepte doit percer (bhedayet) les 
centres subtils (cakrani) qui se trouvent sur la voie du mantra au 
moyen du glaive de la connaissance (j#dnasilena), NT 7.29. Ce 
glaive n’est autre, selon le commentaire de Ksemaraja (NTU, vol. 
1, p. 164), que la fulguration de la conscience transformée en éner- 
gie mantrique (mantraviryabhitacitsphuratta). 11 doit en outre, 
pour agir, étre « aiguisé » par des pratiques yogiques qui provo- 
quent la montée de la kundalini* a partir du centre nommé matta- 
gandhasthana*. Méme réle symbolique de destructeur de l’igno- 
rance dans la description de l’initiation dans l’IsgP, vol. 3, ou 
l’dcarya* retire le bandeau voilant les yeux du disciple a initier en 
l’imaginant comme un voile opaque que deétruit le glaive de la 
connaissance qu’est en l’occurrence le mantra Pasupatastra (id., 
pp. 145 sq.). [A.P.] 

3. A figurative expression for scripture (RauSS 1.1; MatP vp 
18.37). [D.G.] 


jnanacaksus, n.nt., jndnadrsti, nf. [XX], ceil de la connaissance ; 
eye of the knowledge; Auge der Erkenntnis. 

Nach JayS 16.149ab werden mit dem Auge der Erkenntnis 
(jndnadrsti) die tattvas* bei der Initiation (diksa*) gereinigt. Nach 
PadS jp 5.40 und 6.18c-19b sieht man mit dem jfidnacaksus den 
hochsten Gott. [M.R.] 
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jianacaura, n.m. {| A], voleur de la connaissance ; thief of knowl- 
edge; Dieb des Wissens. 

The word presumably refers to those bad people who, after ac- 
cepting a mantra or other spiritual teaching from a guru™*, divulge 
it to another teacher (KMT 3.58d: such a person is seized by the 
Yoginis). [T.G. ] 

jnanacora, theft of knowledge, is one of the major transgres- 
sions (mahapataka) in the Acintyavisvasadakhya as quoted in SP3, 
p. 127. [D.G.] 


Jndanadiksa, nf. [©], initiation par la connaissance ; initiation by 
knowledge; Initiation durch Erkenntnis. 

[ A] In the classical Siddhanta this appears to exist, but perhaps 
only as a theoretical possibility. Thus Bhojadeva’s SiSarP NAK, 
ms. 5-743, fol. 23v: sa punar (scil. diksa) ubhayarupapi dvividha: 
kriyavati jnanavati ca. tatra rajahkundamandalapurvika kriyavati. 
tad vina kevalamanovyaparajanita jnanavati. This has been versi- 
fied by Somasambhu (SP3, p. 13). As BRUNNER remarks (SP3, p. 
16, n. 23), after this single allusion to non-ritual initiation, no fur- 
ther mention is made of it. (A similar brief discussion is to be 
found in Ramanatha’s SiDr 86-88, T. 914, p. 6, where mention is 
made also of a caksusi diksa.) An account of a brief initiation by 
knowledge (vijndanadiksa) is given in SvT 5.52ff., and here Ksema- 
raja’s commentary (SvTU on 5.6lcd) suggests that it was unac- 
ceptable to Saiddhantikas: ... hutidiksayam eva tattvasuddhir bha- 
vatiti bhedavadivan ndsyam jndnadiksayam samSayitavyam, huti- 
diksayam api jndnasyaiva pradhanyat ... “One should not, like the 
dualists, have doubts about this initiation by knowledge on the 
grounds that purification of the tattvas* only takes place in an initi- 
ation accompanied by oblations, since even in an initiation accom- 
panied by oblations it is knowledge that is of primary importance.” 

A single mention of a vidyadiksa in Kir 38.12 does not allow 
us to determine what is meant by the term; in the text tradition of 
the Nisvasa, vidyddiksa appears to be a term for an abbreviated rit- 
ual initiation (MuSu 4.1-16 [fol. 20r-20v]; USG 3.22 [fol. 26r]) that 
is perhaps not salvific (see GuSi 4.3ab [fol. 51r]: vidvadiksa maya 
ukta muktidiksam srnusva me). 

In the later South Indian Siddhanta, however, initation by 
knowledge, as well as other non-ritual forms, is attested. Thus CS 
33.40 (T. 13, p. 189): caksusi sparsadiksa ca vaciki manasi tathd | 
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sastri ca yogadiksa ca hautrityadir anekadha ||. The verse is quoted 
and discussed by Umapati ad Pau (C) 4.47. [D.G.] 

[xt] As far as known, the term is mentioned only in JayS 
16.239a. Its exact meaning 1s not clear. [M.R. ] 

— kriyadiksa, caksusyadidiksa. 


jniananistrimsa, v. s.v. jidnakhadga. 


Jnadnapada, n.nt. [©], portion concernant la connaissance ; body of 
text concerning knowledge; das Wissen betreffender Textabschnitt. 

[A] This is commonly supposed to be a term exclusively for 
one of four text-sections in a Tantra, the other three being the Ari- 
yapdda*, caryapada* and yogapdda*. BRUNNER 1986-1992 has 
shown that most early Siddhantas were not originally so divided 
(only the MatP and the Mrg are) and that the divisions found in the 
SJU and Kir are not to be found in the earliest manuscripts of those 
texts. (For a discussion of how the text-sections came to be intro- 
duced, see GOODALL 1998, pp. lviii-lxv.) But the terminology is to 
be found in old works that are not so divided, including the Kir: 
Kir 1.13 and 27.2; DiU 7.121 (T. 127, p. 60; T. 17B, p. 909); ParT 
6.80; and JRY satka 1, 50.78f. (NAK, ms. 5-4650, fol. 212r-212v), 
the latter being an account of what proportion of the work is de- 
voted to each pada. (Cf. also SPur vayavivasamhita, uttarabhaga 
10.30-33.) It is plain then that an older sense of the term jnanapa- 
da 1s: the body of text in a Tantra, not necessarily organised into a 
section, that relates to doctrine. Doctrine is typically characterised 
as being knowledge of all or most of the Tantra’s padarthas*: pa- 
supasapatijnanavicarapratipadakam (Kir 1.13ab, which, ignoring 
Ramakantha’s interpretation, is most naturally understood to mean 
“which sets forth an investigation into knowledge of [the three 
topics, namely] the bound soul, the bonds and the Lord”); ParT 
6.80; pasupasapatijndnam jnanam ity abhidhiyate (SPur vayaviya- 
samhita, uttarabhaga 10.3 1ab). 

The Kir implies that any one of the pddas, can be followed by 
itself as an independent post-initiatory path to liberation (Kir 6.7- 
9), initiation remaining an essential prerequisite; but it implies that 
the norm is that persons capable of following all four post-initiato- 
ry paths should be taught to do so (6.11-13). The position of the 
ParT appears to be similar: all four post-initiatory paths should be 
followed, but the pursuit of jfana alone will, with considerable 
effort, allow an initiate to reach liberation (15.39-44). The MatP is 
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more radical still, in that it speaks of the possibility of following 
all four together or any one of them by itself as a wholly indepen- 
dent path (vp 26.63), and in kp 1.1-3 speaks of initiation as an easy 
alternative to jndna for the less gifted. The commentator Ramakan- 
tha, for whom initiation is essential for liberation, cannot accept a 
natural interpretation of the text: his position, that of the classical 
Siddhanta, is that the paddas are a body of post-initiatory observan- 
ces that must all be followed by all initiates capable of doing so. 

In some later South-Indian Tantras, we find evidence of the 
importance of initiation being diminished and greater stress placed 
on reliance on jndna (e.g., Aj 18.2-5 and Su IV.1.2-5). In some 
later literature we find represented the notion that the pddas are a 
hierarchial sequence, caryd being the lowest, followed by kriya*, 
yoga* and jndna/vidya (e.g., TM 1455) (or jana and then yoga, 
e.g., DK 25), that they are four paths — known respectively as dasa- 
marga, satputramarga, sahamarga and sanmarga (TM 1477-1506; 
SAPar 4.122-128b) — that require respectively samayadiksa*, vise- 
sadiksa*, nirvanadiksa* and abhisekadiksa and which lead respec- 
tively to sdlokya, samipya, sarupya and sayujya (TM 1449-1450, 
1507-1513; SRSU, p. 6; SPar, pp. 138ff.; SAPar 4.128cd). The 
plentiful Sanskrit quotations in the NV (vol. 1, pp. 228ff.) attest to 
most of these ideas, and also to the further subdivision of each mar- 
ga by each of the four (caryvacarya, caryakriva, carydyoga, etc.). 
Such notions cannot all be reconciled with the older literature, in 
which the terminology, for instance, of initiation is plainly dif- 
ferently understood. But among the demonstrably early Siddhantas 
the MatP is not isolated on this issue, for the same views are put 
forward in the Nisvasa’s GuSii (8.111-114, fols. 71v-72r). [D.G.] 

[xt] Kaum eine PaAjficaratra-Samhita ist in pddas eingeteilt. 
Ausnahmen sind die PadS und die BBS. Die vier pddas der BBS 
haben keine Bezeichnungen. Der jidnapdda der PadS beinhaltet 
vorwiegend kosmologische und theologische Lehren. 

In LT 51.2c-3b wird behauptet, daf} das Laksmitantra in die 
vier Abschnitte caryd-, kriya-, jnana- und yogapdda geteilt set. 
Die Kapitel 51-57 des LT sind allerdings nur in einem der fur die 
Edition des Textes verwendeten Manuskripte erhalten und ver- 
mutlich erst spater hinzugeflgt worden. Nach VisnuS 1.34 war die 
urspringliche Form der VisnuS in die vier genannten pddas geteilt. 
Auch dies entspricht wohl kaum historischen Tatsachen. [M.R. ] 
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jnanapratistha, n.f. [<x], installation [rituelle] de la connaissance ; 
installation [for worship] of knowledge; Installierung des Wissens. 

Syn.: vidyapithapratisthd, sadstrapithapratistha. Es werden ver- 
schiedene Schriften wie Paficaratra-Texte, Agamas, Vedas, Vedan- 
gas, Smrtis, Smrtyantaras, Itihasas usw. gesammelt, in schtitzende 
Hillen gelegt, zusammengebunden und in ein weiBes Steinhaus 
gelegt, welches mit einem Metall-yantra* und einer Zeichnung 
von Vagisvari* versehen ist. Danach wird Gott gebeten, in Form 
der Lehre (sdstra) dort gegenwartig zu sein, und somit installiert. 
Das Biindel von Schriften, in denen Gott installiert wurde, wird 
vidyapitha oder sastrapitha* genannt (PausS [B] 41.77-97). [M.R.] 


jJnadnapravaha, n.m. [A], courant de connaissance; stream of 
knowledge; Strom des Wissens. 

Ce sont les diverses lignées initiatiques du Kula nommées 
ovalli, v. s.v. ovallyo jfidnapravahah écrit Ksemaraja, TAV, vol. 
11/2, p. 28 ad TA 29.36. [A.P.] 


jJnadnamarga, n.m. [A], voie de la connaissance ; path of knowl- 
edge; Weg des Wissens. 
Knowledge treated as one of four independent paths to liberation, 
the others being kriya*, voga* and carya*; v. s.v. jnanapdada. |D.G.] 
— jndnopaya. 


jianamuarti, nf [XX], corps de connaissance ; embodiment of 
knowledge; Verkorperung des Wissens. 

Bezeichnung Samkarsanas*, wobei jidna* entweder als einer 
der Zustande der buddhi* (ParS 4.30ab) oder als eine der sechs Ei- 
genschaften (saddgunya, v. s.v. guna [3]) (PausS [B] 27.300ab, 
36.156b, 39.25) gesehen wird. Mit jidnamurti werden weiters 
auch andere gottliche Wesen bezeichnet, wie z.B. Dattatreya (SatS 
[V] 12.1llab) oder Hayagriva (PadS jp 9.60a), aber auch eine 
eigene Gottheit, die jfidna als einen der Zustande der buddhi ver- 
k6rpert (VisS 20.86b-87c). [M.R.] 


jnanayatra, nf. [A], voyage vers la connaissance ; journey for 
knowledge; Reise [auf der Suche] nach Wissen. 

Reise, die unternommen wird, um einen Lehrer (acarya*, gu- 
ru*) zu finden, der jnana, das Wissen um Sivas Wesen, besitzt; s. 
SP3, p. 18, n. 29. [M.R.] 
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jnanavati diksa, nf, v. s.v. jnanadiksa. 


jnanasakti, nf, [©], énergie ; power of knowledge; Kraft des Wis- 
sens. 

[ A] According to the Siddhanta, the soul’s true nature, exactly 
as that of the Lord (RauSS 4.33; ParT 2.70f.; MK 25cd; RT 127cd; 
etc.), consists in the twin powers of omniscience (j#dnasakti, drk- 
Sakti, jnatva) and omnipotence (kriydsakti*, kartrtva), which are 
sometimes together called caitanya*. (Note that although iccha- 
sakti* is sometimes spoken of, e.g., in MK 16, it does not form a 
third member of this essential group except in later South Indian 
Siddhantas, e.g., PKam 4.90 and 4.334; Rau kp 65.57; CS 33.39; 
Yogaja arcanavidhi 205f.; SahA 40.31.) 

But for all souls, with the exception of Siva (Kir 2.2), this true 
nature has been beginninglessly blocked by an innate impurity, 
anavamala* (TTN 7; ParT 1.93cd). All the evolutes of maya* are 
created in order to allow bound souls a partial realisation of these 
powers, but among those in particular the kaficukas* of kala* and 
vidya*, it being vidya that enables the partial operation of jfidna- 
sakti (Mrg vp 10.9c-11b). 

For the Lord, his power of knowledge is absolute and requires 
no such mediation (Mrg vp 5.16). For other souls, the power to 
perceive transcendent realities through jfiidnasakti alone and un- 
mediated is occasionally spoken of: see, Kir 3.15 and commentary 
thereon, MK 109-111 (referring to RauSS 4.42c-43) and Rama- 
kantha’s commentary thereon and also Aghorasiva’s commentary 
on the SJU (IF, ms. 47818, pp. 54, 89, 138f.). Aghorasiva might be 
understood to imply (p. 89) that it is only fully liberated souls who 
are capable of this, as seems logical; but Ramakantha (when com- 
menting on the MK) speaks of initiates and gifted devotees (... jna- 
naSaktyaiva tadanugrhitair bhaktair tattvajndnanisthaih parame- 
svaro drsyate). 

The Kir is understood to teach (in 3.27) that Ananta* and other 
officiants of the impure universe have entirely realised their power 
of knowledge and they differ from Isvara only in that their power 
of action is not wholly regained. 

In the cosmographical accounts of the SvaSS (4.10) and the 
Kir (8.139), this pair of fundamental powers are located in sadasi- 
vatattva*. [D.G.] 
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Dans le sivaisme non dualiste, jidnasakti est la deuxieme des 
trois énergies par lesquelles Siva manifeste l’univers et y agit. Elle 
se situe donc ontologiquement apres |’énergie de volonté (icchd- 
Sakti) et avant celle d’activité (kriyasakti). Sur le plan cosmolo- 
gique, elle est généralement considérée comme étant au niveau de 
Sadasiva ; c’est ce que fait l’IPV 1.1.4. Pour les plans de la parole, 
on associe plut6t jidnasakti a madhyama*, encore qu’elle puisse 
aussi étre considérée comme présente en pasyanti* dans la mesure 
ou si la divinité a, en pasyanti, la vision de ce qu’elle va manifes- 
ter, elle doit aussi en avoir la connaissance. Dans le systeme des 
cing énergies mises en jeu dans |’émanation phonématique (varna- 
paramarsa*) telle que la décrit Abhinavagupta dans le PTV et le 3° 
chapitre du TA, l’énergie de connaissance apparait avec la voyelle 
U: Véclosion (unmesa*) en la divinité de l’univers du connaissable 
se produit alors sous la forme de I’énergie de connaissance (jnana- 
Saktitayd — id. 3.74b). « C’est », ajoute le TA 3.75, « la déesse Pa- 
rapara, qui émet sans cesse le cercle des Meéres redoutables, 
€éclairant seules la voie impure. » [A.P.] 

[Xt] Eine von Visnus Saktis, die je nach Quelle in unterschied- 
licher Zahl gelehrt werden, siehe JayS 12.30; SatS (V) 13.36-44b; 
PausS (B) 22.32c-34 (= ParS 5.49-51b); PadS kp 28.17; LT 8.23c- 
24b; VisnuS 3.68cd; VisS 10.125-126b. Siehe fiir Beispiele von 
Sakti-Listen s.v. icchasakti und kriyasakti. [M.R.] 


jianasastra, n.nt. [©], Varme de la connaissance; weapon of 
knowledge; Waffe der Erkenntnis. 

[xt] Mit der Waffe der Erkenntnis (die nicht mit dem jadna- 
khadga* zu verwechseln ist) wird bei der Initiation (diksa*) durch 
das Abschneiden des Haarschopfs“ (sikhacheda*) das falsche 
Wissen (ajndana [1]*) des Initianden beseitigt. Mit ,,Haarschopf* ist 
hier das falsche Wissen gemeint, welches durch ein Buschel kusa- 
Gras reprasentiert wird. Dieses wird mit enem Messer, dem j/dna- 
sastra, abgeschnitten und ins Feuer geopfert (NaS 9.36-37). In 
AhS 2.41d wird der Terminus ebenfalls erwahnt, aber es ist unklar, 
ob mit der gleichen Konnotation. [M.R.] 


jnanasila, n.m. ou nt., v. 8.v. jidnakhadga. 


jnanasi, n.m., Vv. 8.v. jidnakhadga. 
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jnanin, n.m. | A). 

Where this is not simply a generic term of approval, this label 
may be used to refer to capable persons who should receive a full 
initiation that is sabija*/sapeksda and be obliged to observe all post- 
initiatory samayas* (Kir 41.19; ParT 15.24 [cf. Kir 6.11f.]). In the 
MatP it is used to refer to an initiate who by disposition tends to 
knowledge (MatP cp 5.1-4b and 5.54-58b). [D.G.] 

The MatP cp 5.1-3 and 47c-58b distinguishes in fact between 
three types of practitioners according to their type of activity or be- 
haviour (caryd); v. s.v. karmin. The highest of these is the jnanin, 
who is described (id. 54-58b) as being for ever liberated (nitva- 
muktatma), immersed in meditation (bhdvanda*), free from the play 
of the world, etc. Abhinavagupta, in TA 1.233, says that the only 
cause of liberation is the fullness of knowledge (samyagjnanam ca 
muktyekakaranam), a knowledge the guru* who is a jnidnin pos- 
sesses and is thus liberated. Since he is a jndnin, he explains 
further on (1.236), this true spiritual master is not only liberated, 
he also bestows liberation on his spiritual lineage (svasamtdna), 
that is, according to Jayaratha (TAV ad loc., vol. 1, p. 252) on “his 
disciples, their disciples, etc.” (sisyaprasisyddi). [A.P.] 


Jndanopaya, n.m. [| A], moyen ou voie de la connaissance, ou de la 
gnose ; way or means of knowledge; Weg des Wissens. 

Autre nom du saktopdya*, la voie de l’énergie dont traite 
notamment le 4° chapitre du TA. Abhinavagupta (TA 1.144-146) 
indique que cette voie est ainsi nommée parce qu’elle repose sur 
une purification de la pensée d’ou nait une connaissance subtile, la 
délivrance résultant du remplacement ainsi obtenu de la connais- 
sance ordinaire, limitée par une connaisssance plénicre de la réalité 
gace a laquelle se révéle la nature de Siva. II s’agit donc d’une voie 
intellectuelle, gnostique ou les pratiques rituelles et de yoga ne 
jouent pas de rdle. Abhinavagupta traite toutefois a cette occasion 
de l’efficience des mantras (S4UH et KHPHREM). Il y expose aussi le 
systeme des douze Kali*. [A.P.] 

— anupaya, anavopaya, jnanapdda, sambhavopaya. 


jyestha, n.m. [A], ainé ; oldest; Altester. 

An honourable member of a Kula community (KMT 3.118c, 
13.76c). According to SatSS 3.57, one can be a jyestha by initia- 
tion or, preferably, by one’s own virtue. The author of the Kularna- 
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va (KT 7.81, 12.112) distinguishes three kinds of authorities within 
a kula: the guru*, the jyestha, and the pijya “venerable”. 
See SCHOTERMAN 1982, pp. 99, 116. [T.G.] 


Jyesthalinga, n.nt. [| A], le meilleur /inga ; the best /inga; das beste 
linga. 

Term to denote the /inga* of the largest size envisaged by So- 
masambhu, measuring nine hastas (4-4.5 metres) and weighing 
nine masas (SP4, p. 104). [J.T.] 


jyestha, nf, [A],  Ainée ; the oldest; die Alteste. 

One of a triad of fundamental Saktis of Siva, the other two 
being Vama* and Raudri*. They are the first three of two different 
groups of nine Saktis that are installed on the lotus on which the 
deity is enthroned in daily worship, one group of which has its 
names drawn from the vamadevamantra (v. s.v. vamadeva) (Kir 
8.131-2b; ParT 2.43ff.; MVT 8.63f.; TA 8.338c-339b and 15.305; 
SP1, pp. 166-171) and the other does not (Kir 14.24-26 of Nepa- 
lese text; MVT 8.65-66b; TA 15.306). But they occur frequently 
outside these groups, e.g., Ni GuSt 7.260 (fol. 68r); SvaSS 4.11; 
RauSS 4.32; SvT 10.1164 and MK 32f., in which last passage they 
are three aspects of the Lord’s kriydsakti*, associated respectively 
with blocking, separating and removing: vamd jyestha ca raudri ca 
svato ’bhinnapi sa tridha | rodhavislesaharanair vibhinna karma- 
bhih kriya ||. Ramakantha’s commentary associates these with 
three of the karmapancaka*: sthiti*, samhara* and anugraha*. 
And this is an association we find represented in Ksemaraja’s 
quotation from the Anandabhairava in SvTU ad SvT 10.1144- 
1146, albeit with different correlations: vamayd visrjet sarvam 
jvesthaya pdlayet punah| raudrya lokopasamharam  kurute 
svecchaya prabhuh ||. But Ramakantha appears to assume non- 
cosmic functions for them in his KirV ad 5.5-8, as does a verse 
cited by Nirmalamani in his commentary on the Kriyakramadyoti- 
ka (p. 323): vamd jyestha ca raudri ca Saktayas tu Sivasya hi | yoge 
vivoge uddhare vihanyante na kutracit ||. ParT 2.44-49 gives two 
nirvacanas for each, the first relating to the sakti*’s cosmic 
function and the second to its influence on men. For further 
discussion, see BRUNNER 1977, pp. 117, 119. [D.G.] 
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The name is very commonly found in various contexts in the 
non-saiddhantika traditions, see, e.g., TSB 16.68; MVT 5.32ff.; KMT 
5.109ff. In these texts, the triad of Vama, Jyestha and Raudri is 
almost always associated with the three cosmic functions of srsti*, 
sthiti and samhara respectively (see, e.g., TSB 1.113, agreeing with 
Ksemaraja’s quotation mentioned above). Furthermore, the triad of 
the trimurti is also associated with them (see TSB 1.244: men- 
tioning Brahma, Visnu and Rudra). TSB 15.107 draws a further 
parallel with iccha*, jnana* and kriya* respectively. (For different 
homologisations in the SvT, v. s.v. kdrana [1].) Cf. also TA 
6.52ff., which seems to agree with Sadyojyotis’, Ramakantha’s 
and Nirmalamani’s association of them with non-cosmic functions, 
while also hinting at the cosmic ones to some extent. There, Vama 
is the goddess of those being in the samsdara, while she also repre- 
sents the power of lordship (prabhusakti) and is the creator who 
emits (vamand) the samsara. (Cf. yoga in the sense of attachment 
to the samsdra and rodha implying imprisoning people in the 
samsara. The cosmic and non-cosmic functions seem to converge.) 
Jyestha is the deity of the very much enlightened ones (supra- 
buddha) and consists of sivahood (sivamayi, cf. her association 
with saktipdta* and viyoga and vislesa in the sense of detachment 
from the samsara), while Raudri is the goddess of those aspiring 
for enlightenment (bubhutsu), destroys pain (TA using the same 
common nirukti as the ParT for rudra: rujam drdavayati, thus also 
maintaining an allusion to the cosmic function of destruction) and 
blocks all karmans* (cf. harana and uddhara in the sense “draw- 
ing one out of the samsdra’’). [J.T.] 

Sur Jyestha dans la Srividya*, voir le NSA, passim ou le YH, 
1° chapitre et YHDi ad loc. YH 3.156-157 range Jyestha parmi les 
atirahasyayoginyah*. [A.P.] 


jyotis, n.nt. [A]. 

The termination of the initiatory names of those of the jyvotirgo- 
cara (see gocara*). The vast majority of attested Saiddhantika ini- 
tiatory names end in -siva; the only known initiates with names 
ending in jvotis are the author Sadyojyotis and his father Ugrajyo- 
tis (NarP 3.183) and an Aghorajyotis, a guru* of the seventh centu- 
ry mentioned in the unpublished Mallar stone inscription of Siva- 
gupta Balarjuna (SHASTRI 1995, part 2, p. 382). (Information SAN- 
DERSON.) [D.G.] 
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jvalini, nf. | A). 

1. This is in some traditions simply the name for the sikha* in 
the principal group of angamantras*, namely the sivangamantras* 
(thus SvaSS 7.21; ParT 3.75; MatP vp 7.27 and kp 1.63; Yogaja 
mantroddhara 58 [corrupt]); as BRUNNER points out (1986b, p. 
118) it also appears as one of the vidyangamantras* of Bhairava* 
in SvT 1.64, and these are distinct from the angamantras of the 
niskala* deity given in SvT 1.71. But it is not the name of the cor- 
responding vidyangamantra in the MatP (Ap 1.111-114). 

— ghorastra. 

2. One of the 9 Saktis of Siva whose names are not drawn from 
the vamadevamantra; see s.v. jyesthd. |D.G.] 

3. Name of a mudra* described as an element in the practice of 
the khecarimudra* in TA 32.27-29. [A.P.] 
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tha tha [©]. 
A code word for svaha in KuU 16.2; frequent in later Tantras. 
[T.G.] 


damaru, n.m. [| A], tambour en forme de sablier ; hour-glass shaped 
drum; Trommel in Form einer Sanduhr. 

1. A common attribute of Siva and Saiva deities and a sign to 
be written on the house of certain Yoginis or sadkinis* (KKGU, fol. 
115r). 

2. It is also the name of a mudra* imitating the form of a da- 
maru. According to SvT 14.16, the right fist should be closed but 
in a way that a hole should be formed in it. This mudra is associ- 
ated with the colour of gold in SvT 14.24. In BhM 210, it is 
formed with the closed fist, which is to be moved about. It is said 
to destroy all bad things (sarvopadravanasini). The KKKA (fol. 
4r6) identifies KHPHREM with the damaru. 

3. The TSB (15.102-103) gives an esoteric interpretation of 
this attribute. It describes a subtle kala* called Ama (v. s.v. ama- 
kala), which carries the nectar of immortality (amrta*). The soul 
(atman*) moves in it and emits a sound or cry (rdva) in the bindu*. 
Established in the visarga*, the soul plays music or emits sound 
(vadayet) and talks — this is the damaru. The passage is taken over 
in the KMT (25.128-129). [J.T.] 


damadi, n.nt. [A], commengant par la lettre D4 ; beginning with 


the letter D4; beginnend mit dem Buchstaben DA. 
A periphrastic aisa* syn. of dakini™. [J.T.] 
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dakini, nf. [©]. 

[A] A kind of female spirit possessing supernatural powers, 
often a syn. of Yogini*, Sakti*, sakini*, lakini*, etc., in texts that 
prescribe their cult (see, e.g., SYM 6.51ff.; KKGU, fol. 46r; KKKA, 
fol. 17v4; KMT 21.53ff.). In these texts, they are seen as embodi- 
ments of Bhairava*’s power(s). The practitioner is often promised 
to become their leader if he invokes them according to prescrip- 
tions (dakininam patitvam in SYM 19.23), but he is not supposed 
to pronounce the word dakini (SYM 6.51). While in SYM 26.22 
the letter DA is supposed to be their vulnerable point (marman*) 
and therefore it is not to be pronounced, KMT 24.79 says that they 
should be worshipped in this very letter (dakare). dakinis can have 
various bad effects, just as Yoginis do, if they are not under con- 
trol. Although some texts differentiate between ddakinis, davis, etc., 
the following words are mostly synonyms of dakini: damdadi*, da- 
didevata (v. s.v. dadidevatah), damarika*, davya*, davi. [J.T.] 


dadidevatah, nf_pl. | A], les déesses dont [le nom de] la premiere 
[commence par] DA ; the goddesses [the first among whom has a 
name] beginning with D4; die GOttinnen, [unter denen die erste 
einen Namen hat, der] mit D4 beginnt. 

Syn. : dadisatka*. 

Un groupe de six déesses toujours énumérées dans le méme 
ordre et dont la premiére est Dakini. Les autres sont Rakini, Laki- 
ni, Kakini, Sakini et Hakini. Ce sont des Yogini, donc des divinités 
secondaires de caractére généralement redoutable. Dans le yogini- 
cakra* du systéme des cing cakra* du KMT 14-16, elles sont ré- 
parties sur chacun des six pétales de ce cakra — voir HEILIGJERS- 
SEELEN 1994, pp. 121-125, 135-138. Bien que n’étant que six, elles 
sont souvent associ¢ées aux sept éléments constitutifs du corps 
humain (dhatu*), la peau, etc., ainsi KMT 23.140a ou YH 2.60cd : 
tvagddidhatunathabhir dakinydadibhir ..., la YHDi (p. 190) indi- 
quant que chacune d’elles est également associée a un des cakra 
corporels, Dakini étant dans le miuladhdra*, les autres dans cinq 
autres cakra jusqu’a l’ajna* (YH 3.30 — et YHDi, p. 237 — en pres- 
crivent le nydsa* sur ces centres). [A.P. ] 
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dadiyanta, n.nt. | A], [les déeités] de DA a Y4 ; [the deities] from DA 
to Y4; [die Gottheiten] von D4 bis YA. 

In KMT 24.67b, the term refers to the dddisatka*, in this case 
with Yakini as last member. [T.G. ] 


dadisatka, n.nt. [A], les six dont [le nom de] la premiere [com- 
mence par] D4 ; the Sextuple [the first among whom has a name] 
beginning with D4; die Sechs, [unter denen die erste einen Namen 
hat, der] mit D4 beginnt. 

Syn.: ugrasatka* et dadidevata (v. s.v. dadidevatah). 

This is a collective term for the six fearsome deities, Dakini, 
etc. They are of great importance in the worship of Kubjika and 
since they are deemed to have a special connection with the con- 
stituents of the human body (dhdtu*) their series is enlarged by a 
seventh, highest, goddess called Kusumamé§alini, connected with se- 
men and, presumably, the individual self. 

In KMT 15.47ff., they are described as residing in the ghata- 
sthana* in the region of the throat; but according to the more re- 
cent KuRU,, fol. 53a (10.41ff.), each of them presides over a dif- 
ferent cakra*: Dakini over the djfidcakra*, etc., in descending 
order. 

See HEILIJGERS-SEELEN 1994, pp. 119ff., 133, 139ff. On pp. 119 
and 128ff., she refers to the auspicious counterparts of these god- 
desses, led by Kamala. [T.G. ] 


damarika, nf. {| A], la terrible ; the dreadful one; die Furchtbare. 
Syn. of dakini*, Yogini* or sakini*, e.g., in NT 19.170a. [J.T.] 


davya, davi, nn.f. [A]. 

Syn. of dakini*, Yogini* or sakini*, e.g., in NT 19.170a. The 
KuS (fol. 48v) and the lost Sarvavira (cited in NTU ad NT 2.13) 
appear to differentiate davis and damarikds from dakinis and other 
similar creatures. The Kulasara states that abdominal colic, consti- 
pation, internal movement, and dysentery are commonly caused by 
davis and damarikdas, who are established in the element Earth; but 
the Sarvavira citation describes them as rather similar to ddkinis. 
[J.T. using information given by VASUDEVA | 
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dikkarika, nf. | A], jeune femme ; young woman; junge Frau. 

This word, which occurs in KMT 1.26 and 2.93, refers to a 
young lady of black complexion and to a group of Yoginis. It prob- 
ably denotes female servants, possibly of a low cast, whose task is 
perhaps to look after adornments, for they are also called prdaticari- 
kas. The word may be an alternative form of the feminine of din- 
gara. [J.T.] 


dindin, n.m. [ A}. 
V.s.v. dindin (the form dindin occurs, e.g., in MatP vp 22.14 
with the variant dindin, and in Mrg vp 13.136). [J.T.] 
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Bibliographie : 
Le SatCN est le 6e ch. du Sritattvacintamani (STC) de Pirnanan- 
dagiri. 


akalpita 
p. 76, ligne 1 : lire 52b au lieu de 54. 


akulaparvan, n.nt. | A], jour @akula ; day of akula; Tag des akula. 

Les jours privilégiés (parvan*) ou doivent étre accomplis cer- 
tains rites sont répartis par le TA 28 en kula- et akulaparvan. V. 
s.v. kulaparvan. [A.P.] 


aghorastra|mantra| 
— ghorastra. 


angamantra 
ajouter a la fin (section visnouite) : voir RASTELLI 2000, pp. 353 et 
361 sqq. 


acitra, n.nt. [©], v. s.v. ardhacitra. 


atirahasyayoginyah, n.f.pl. | A], Yogini trés secretes ; very secret 
Yoginis; iberaus geheime Yoginis. 

Selon le YH 3.156-157 (et YHD1, pp. 348 sq.) ces Yogini, au 
nombre de quatre, sont les divinités les plus proches de la Déesse. 
Ce sont Ambika, Jyestha*, Vama* et Raudri*. Elles incarnent les 
énergies fondamentales de la divinité (iccha*, jnana*, kriya*, do- 
minées par santa*). Elles doivent rester secretes parce qu’en elles 
fulgure le dynamisme créateur et surtout destructeur de la supréme 
Conscience. On en fait le culte dans le triangle central du svi- 
cakra*. [A.P.] 


adhikarita 7 
ligne 4, lire : TA 4.43b-44a au lieu de : TA 43b-44a. 
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adhvan 
ajouter a la fin du 1“ paragraphe (aprés [H.B.]) : 

Sur le systeme des adhvan dans le Sivaisme non dualiste et plus 
spécialement dans le Trika*, voir le TA, qui traite des aspects tant 
cosmologiques et métaphysiques que rituels de ce sujet dans quinze 
au moins de ses 37 chapitres. L’importance de ces développements 
confirmerait l’idée (v. SP3, p. XIV) que l’origine de ce systeme se 
trouve probablement dans les Tantras de Bhairava*. [A.P.] 
ajouter a la fin de l’article : 

2. The word is commonly used to refer to the two principal 
sections of the Saiva cosmos: the “impure path”, comprising md- 
ya* and all her evolutes, and the “pure path”, comprising every- 
thing above maya. The locus classicus is Kir 3.26cd: suddhe ‘dhva- 
ni Sivah karta prokto ’nanto ’site prabhuh. “In the pure path Siva 
is the creator; Ananta is taught to be the lord in the impure [path].” 
[D.G.] 


adhvara 
remplacer 2 par ce qui suit : 

2. chemin, voie ; path, way; Pfad, Weg. 

There appears to have been occasional confusion between adhva- 
ra and adhvan* such that the former sometimes bears the meaning of 
the latter, e.g., in KMT 10.63-70 and TSB 9.352. [D.G., J.T.] 


anama 

ajouter a la fin du § T.G. : andmdmata may refer to a work of this tra- 
dition, namely the CaturvimSatisahasra (information DYCZKOWSKI). 
dernicre ligne : lire « spoken » au lieu de « pronounced ». 


anucakra, n.nt. [A], centre secondaire ; secondary cakra; sekun- 
dares cakra. 

TA 29.106-109 se sert (a propos de l’union sexuelle rituelle) de 
ce terme pour désigner les centres ou roues secondaires du corps 
imaginal du yogin, par opposition au cakra* principal (mukhyaca- 
kra), le coeur, qui, centre divin, est aussi le coeur de la Yogini et est 
empli de félicité, alors que les anucakra s’ouvrent vers le monde 
extérieur et tendent donc a détourner le yogin de la plus haute 
conscience. Expliquant le terme cakra, dans ce cas, comme impli- 
quant « étymologiquement » les notions de fermeture, de satisfac- 
tion, de coupure et d’action, il voit dans les anucakra des centres 
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fermés a la plus haute conscience et sur lesquels agissent les 
impressions extérieures agréables. Par leur action toutefois, ces 
impressions sont communiquées au centre principal, ce qui crée un 
état d’effervescence (ucchalana) qui aide le yogin a parvenir a 
Punion. Voir SILBURN 1983, p. 202. [A.P.] 


anuyaga 
ajouter akulaparvan aux corrélats en fin du premier paragraphe. 


apana, n.m. [©], souffle descendant ; downward flowing breath; 
abwarts stromender Atem. 

[ A] Les textes tantriques reprennent a leur compte |’ancienne 
conception des cinq souffles vitaux, prana*, apana, uddna*, sama- 
na* et vyana*, en leur attribuant un role et un symbolisme particu- 
liers. apdna, dit par exemple l’IPK (et l’IPV) 3.2.19, est censé do- 
miner dans |’état de réve (svapna*) et donc au plan du sujet limite 
(voir toutefois SarK 10.9ab : apdnayaty apdnas tu aharam ca nr- 
nam adhah | « apdna emporte en bas la nourriture des hommes »»). 
Son mouvement, suivant le trajet de la susumnda*, va du dvada- 
santa* au coeur. Associé a la nuit et a la lune, il correspond selon 
PIPVV 3 (pp. 342 sq.) 4 un mouvement de retour vers la subjecti- 
vité du sujet pensant. Voir IPK, trad. TORELLA 1994, pp. 206-209. 
[A.P., D.G.] 


abhivyaktivada, n.m., v. s.v. gunasamkranti. 


abhiseka, abhisecana 
ajouter : 

4. Un mantrasamskara*. Selon le comm. du NT 18.6b, qui cite 
l’Ucchusmatantra, cette « onction » de perfectionnement consiste a 
ajouter vausat au mantra. Pour le ST 2.118, c’est un rite consistant 
a énumérer les lettres du mantra et a les purifier par une onction 
faite avec des pousses d’asvattha (mantri mantrarnasamkhyaya 
asvatthapallavair mantram abhisinced visuddhaye). [A.P.| 

— apydyana, janana, jivana, tarpana, tadana, dahana, dipana, 
bodhana, vimalikarana. 


ama, nf. [A]. 


A name for the central nadi*, usually called susumna*, of the 
three principal channels of the breath in SarK 11.6, but a name for 
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the right-hand channel, usually called pingala*, in DviK 7.24-25 
(fol. 4r). In SaptK 10.40-41 (fol. 9r), it is the name for the central 
channel, but apparently in place of pingala, for susumnd is there 
placed on the right. [D.G. ] 


ardhacitra, n.nt. [©], image du culte en bas relief; cult-image in 
bas-relief; im Relief dargestelltes Kultbild. 

Syn.: acitra. 

Neben citra* und citrabhdsa* eine von drei Formen von Kult- 
bildern (arca*, pratima*, bimba*). Es handelt sich um ein Kult- 
bild, von dem nur die Vorderseite in der Art eines Reliefs ausgear- 
beitet wurde. Es wird als schlechter als citra, aber besser als citra- 
bhasa angesehen. 

[<4] S. ParS 23.19c-23b; SanS brahmardtra 7.36-41b; PadS kp 
19.46c-50; NaS 13.69-72b; VisS 10.30c-3 6b. 

[A] S. SGA (T. 1016), p. 229. Nach diesem Text ist diese Art 
des Kultbildes fiir Ksatriyas geeignet. [M.R.] 


avidyd, n.f. [©], ignorance ; ignorance; falsches Wissen. 

[ A] 1. This word is used in a special sense by Abhinavagupta 
in PS 16 (perhaps at least partly for metrical reasons) denoting the 
level or principle of the Saiva universe otherwise called vidya “[lim- 
ited] knowledge” or asuddhavidya “impure knowledge”, the term 
vidya being reserved for suddhavidya* in the PS. [J.T.] 

2. A synonym, even occasionally in dualist works, for the bond 
more usually known as mala* (or Gnavamala*): Kir 2.20. [D.G. ] 

3. Meaning “ignorance”, avidyd is also one of the six main 
topics (padarthas*) according to the teaching of the Pauskaragama 
cited by Bhatta Ramakantha in his commentary to the Sark 1.3. Ac- 
cording to Ramakantha, this element comprises the level (tattva*) 
called maya* and other levels (bhuvanas*) and beings that maya 
contains. Ref. supplied by A. SANDERSON. [J.T.] 


asidharavrata 

La lecture correcte de ce terme semble étre asidharavrata. 
ajouter a la fin : 

Cette observance est mentionnée dans le TA 15.541. Elle est 
décrite dans HDhS, vol. V.1, p. 266. [A.P.] 

An early account of a tantric version of this vrata is given in Ni 
GuSt 3.38c-40b (fol. 49r): ratisambhogakusalam riupayauvanasa- 
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linim || idrsim striyam asadya niruddhendriyagocarah | cumbana- 
linganam kuryal lingam sthapya bhagopari || japadhyanaparo bhi- 
tva asidharavratam caret |. [D.G.] 

— kapdlavrata. 


ahankara, n.m., Vv. 8.V. garva. 


agama 

La derniére phrase de l’article relative 4 un passage de Jayanta 
Bhatta donne une indication inexacte. 
ajouter : 

No early Saiddhantika, i.e. no author of the Siddhanta from 
Sadyojyotis up to and including the twelfth-century disciples of 
Aghorasiva, appears to privilege the term dgama to refer either to 
the tradition of the Saiva Siddhanta or to particular Siddhantatan- 
tras. By early authors of the tradition Siddhantatantras are referred 
to fairly promiscuously with the terms siddhanta*, siddhdnta- 
sastra, samhita, Ggama, jnana and tantra* (see SANDERSON 1992, 
p. 281, and GOODALL 1998, pp. xxxvi-xxxix). The last term, tan- 
tra, 1s what we find in the overwhelming majority of manuscript 
colophons. [D.G.] 


acaryakarana, n.nt. [A], la «création» d’un maitre spirituel ; 
“creation” of an acarya; das ,,Erschaffen“ eines Lehrmeisters. 

Rite de consécration (abhiseka*) @un acarya* par un autre dca- 
rya, qui l’initie et lui transmet son autorité spirituelle (adhikara*). Le 
TA 23.17b-30, qui décrit ce rite, distingue entre le maitre initiateur 
« opératif » (Karmin*), dépourvu de connaissance (jidnahina), qui ne 
peut désormais plus remplir les fonctions de maitre car il les a trans- 
mises a celui qu’il a initié et le maitre « gnostique » (jfdnin*), qui 
peut continuer a enseigner et a initier (id., 57. 25-28). [A.P.] 

— guru, gurupujd, pariksa, vidyavrata. 


acaryasamkara 
remplacer « commingling of masters » par « mixing up of dcaryas »». 


acchadana 

a la fin : lire: kamah (MSV, ms. Jo') svikartum icchaiva taddccha- 
danayogatah au lieu de kamam svikartum icchaiva tadacchadana- 
yogatah (information HANNEDER). 
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adiksanta 
— matrka, malini. 


anandacakra 
le premier paragraphe de l’article devrait étre : 

Ce terme parait designer le centre subtil de l’organe sexuel 
(qu’il ne faut pas confondre avec le muladhara*). Ksemaraja, NTU, 
vol. 1, p. 154, écrit : janmadhdare anandacakre. {| identifie donc ces 
deux termes, mais il le fait en explicitant NT 7.8b, qui porte jan- 
masthdne (v. s.v. janmasthdna). Les trois termes apparaissent donc 
comme synonymes. Le méme commentaire glose muladhara par 
kanda*. 


anandarasa 
ajouter a la fin de l’article : 

Dans le TA 15.289 dnandarasa est employé pour désigner le 
vin ou autre (liquide ?) — Jayaratha (TAV ad loc., p. 144) écrit : dn- 
andaraso madydadirupah. [A.P.] 


abhicaruka, a. [©], maléfique (pour les rites) ; maleficent (of ritual); 
schadlich (von Ritualen). 

An irregularly formed synonym frequently used in Ni USi 4 
(fols. 25-27) for abhicara(ka), abhicarika (etc.). It refers to a class 
of rituals, often in a list of three classes (the other two being sdanti- 
ka* and paustika*; but others, such as vasya*, may be added). The 
classification is widespread in tantric Saivism (e.g., Ni GuSi 1.44 
and 76 [fols. 42r and 43r]; Ni US 2.17 and 3.14; Mrg kp 6.75, 
8.40, comm. on 6.71; SP3 II.65) as well as outside it (e.g., AthVP 
25.1.10c-11b; BS 43.20f.; MarkPur 102.11; PadS cp 23.189). abhi- 
cara appears to be used as a synonym of ksudrakarman™. [D.G.] 


amnaya 
remplacer le 2° paragraphe par : 

La division en quatre semble étre la plus ancienne. Mais il 
existe aussi une repartition en cing (l’urdhvamnaya* s’ajoutant aux 
quatre autres), qui est mise en correspondance avec les cinq vi- 
sages ou bouches (vaktra*) de Siva, ainsi qu’avec cing formes de 
souffle. On rencontre aussi une répartition en six (sadamndaya*) et 
méme en sept — voir SatSS, ed. SCHOTERMAN 1982, note pp. 86 
sq., ou DYCZKOWSKI 1988, pp. 64 sq. [A.P.] 
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avesavada, n.m., Vv. 8.V. gunasamkranti. 


icchasakti 
neuvieme ligne, lire : saktir aviyukta au lieu de saktiraviyukta. 


ida 
— kundalini. 


idam 
deuxieme paragraphe : lire aham idam ity akhandamarsabrmhitah 
au lieu de ahamidamityakhandamarsabrmhitah. 


i: aux correélats : lire kamakaldksara au lieu de kamakalaksara. 
udiyana, uddiyana, nn.pr.nt., Vv. 8.v. odiyana. 


utkranti 
ajouter apres le § T.G. : 

Differing accounts of the when and how of death by yogic sui- 
cide are to be found in RauSS 9; SvaSS 22.1-8; Sark 11.15-19; 
ParT 14.105-107; MatP yp 7.41-48; MVT 17.25ff. [D.G.] 

In the TA 14.32-45, Abhinavagupta explains that in spite of 
what some believe the MVT 17.25 does not say that utkrdanti is a 
means to gain liberation but a mere escape from the sorrows and 
pleasures of life. Initiation and knowledge (diksa* and jnana*) 
lead to liberation, even in this life, not suicide. For further discus- 
sion see VASUDEVA 2000, pp. 344-348. [A.P.] 


utpattivdda, n.m., V.8.v. gunasamkranti. 


udana, n.m. [©], souffle montant ; the upward flowing breath; auf- 
warts stromender Atem. 

[ A] Le souffle uddana est censé s’élever, en suivant la trajet de 
la susumna*, du coeur au dvddasanta*. L’IPK 3.2.20 le décrit 
comme lié au quatri¢éme état de la conscience (turyaga), comme 
Mantras* (en tant que sujets conscients) et au Seigneur ou (selon 
un autre interpretation du karmadharaya mantresa) aux Seigneurs 
des Mantras (les Mantresvara*). Dans ’ IPVV 3 (pp. 350 sq.) Utpa- 
ladeva précise que |’udana, en montant selon la susumnda, brile 
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toutes les dualités : manifestation et résorption, prana* et apdna*, 
jour et nuit, naissance et mort, etc. [A.P.] 

Contrastez avec Sark 10.11cd: udvejayati marmdni udano 
nama marutah |. [D.G.] 

— vyana, samana. 


udghata, n.m. [©], éruption ; eruption; Ausbruch. 

[A] The culmination of a yogic practice of timed retention of 
the breath such that, in its release or in the early stages of self- 
asphyxiation, the sensation is produced of a spontaneous upward 
surge of vital energy that, in some accounts at least (e.g., MatP), 
strikes and bursts through the knots (granthi*) along the principal 
channel (see also granthibheda*). But, partly because some texts 
prescribe such large numbers of repetitions of the udghdta (e.g., 
Sark 21 passim and ParT 14.49), and partly because many texts 
use the term without defining it, one cannot help suspecting that 
various conceptions of the udghdta are presupposed in different 
works. The term’s early history is not exclusively tantric (it ap- 
pears, for instance, in Kaundinya’s PABh on PasS 1.16 and in 
Vyasa’s YBh ad 2.50); but it is a distinctive element in accounts of 
early Saiva yoga. 

The longer an udghdta, the better it is, this time being meas- 
ured in falas, which are made up of mdtrds, which are in turn 
measured by various combinations of finger snaps (chotika*) and 
movements of the hand round one knee. There is no consensus in 
the matter among the Tantras: Kir 58.27-28 (edition corrupt); SJU 
yogaprakarana 20-23 (in the Tanjore edition); ParT 14.49c-50; 
MVT 17.11-13b; MatP yp 7.1-6b. Ramakantha, in his commentary 
on Sark 2.3c-4b, quotes this definition from the TrayodasaSatika 
recension of the Kalottara (quoted also, with variation, in Brah- 
mananda’s commentary on HYP 2.12): prdnenoccaryvamanena 
apanah pidyate yada | gatvad cordhvam nivarteta etad udghatala- 
ksanam ||. See also VASUDEVA 2000, pp. 310-316. The udghdta 
forms part of bhitasuddhi*, the same number of udghdatas being 
prescribed as there are qualities in the element being purified and 
each udghdta being accompanied by an appropriate bijamantra* 
(Sark 2.1-4; SP3 HI.18ff.; AP, pp. 56-58). [D.G.] 

SvT 5.54ff. describes how to cut through the five granthis* and 
reach Sivahood with the help of udghatas. The five udghdtas are 
used to purify the fattvas* here, and therefore they become an in- 
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strument of initiation. The SvT (5.87) calls this kind of initiation 
dharandadiksa*, initiation through yogic exercise, while Ksemaraja 
in SvTU ad SvT 5.61 identifies it with initiation through knowl- 
edge (jidnadiksa*), which he contrasts with ritual initiation in- 
cluding fire-offering (hutidiksa*, elsewhere termed as hautridiksa* 
or kriyavati diksa*), and cites the MatP to show that the former is 
superior to the latter. [J.T.] 

[Xt] In Anlehnung an YBh ad 2.50 unterscheidet ParS 3.114c- 
116b eine zarte (myrdu), eine mittlere (madhyama) und eine strenge 
(tiksna) Atemregelung (pranadyama*), je nachdem, ob dabei ein, 
zwei oder drei udghdtas auftreten. [M.R.] 


udyana 

ajouter a la fin le paragraphe suivant : 

udydna is also the pitha* more usually named odivdna*, v. s.v. 
[A.P.] 


unmudrana, n.nt. | A |, descellement ; unsealing; Entsiegeln. 

The act of freeing someone from possession, opp. of mudra- 
na*. The word is used to denote the ritual act of stopping the pos- 
session of an adept in trance (mudrita), which is performed by the 
guru*™ during initiation, as in SYM 28.4b, 6f and 21c; but similar 
wording (mudrita, mudrana) is used in the context of possession 
by malevolent spirits, e.g., in NT 19.68ff. [J.T.] 

— mudra. 


upakantha, n.m., v.s.v. kantha. 
upakapola, n.m., v.s8.v. kapola. 


upaksetra 
— ksetra. 


upasobha, n.f., v. s.v. sobha. 


upaya 
ajouter a la fin : 

According to the MatP vp 2.20-21, this is one of the main topics 
(padarthas*) of its teaching: the instrument with the help of which 
one is delivered from the world of transmigration (samsaroddha- 
rakarana). According to Ramakantha’s commentary ad loc., it de- 
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notes mantras of the suddhavidydtattva*, mudras* and the three 
kinds of ritual acts one performs after initiation (nitya*, nai- 
mittika* and kamya*). Syn. of karana* in the Pauskaragama. Cf. 
KirV 1.13. [J.T.] 


urdhvakundalini 
ajouter au dernier § : 

Voir la conception cosmique de l’ardhvakundalini de TA 
8.395-397, oti celle-ci, semblable 4 un serpent endormi, est consi- 
déerée comme étant le support de P univers — suptahisadrsi sa visva- 
dhara ucyate — plusieurs déesses, orientées vers les directions de 
l’espace (avec, au centre, Siva Vyapiga associé 4 Vyapini*), rési- 
dant en elle. [A.P.] 


urdhvapundra 
p. 244, ligne 10 : Lire vyithdntaras* au lieu de vibhavas*. 


urdhvamnaya 
ajouter a la fin, dans les références : et DYCZKOWSKI 1988. 


urmi 
p. 245, a la fin de l’entrée, lire VM au lieu de VMT. 


uihaka, n.m. [ A}. 
The worlds situated at the very bottom of the universe, below 
the brahmanda*, in SvT 10.6. [D.G.] 


uhamantra, n.m. | A], mantra déduit [du contexte rituel] ; inferred 
mantra; [aus dem Kontext] abgeleiteter Mantra. 

Term to denote a mantra that accompanies a ritual act that 
describes the act itself in a formula, such as om kankanam badhna- 
mi namah, “Om I am tying the bracelet, homage”. Used by Ksema- 
raja, e.g., in SVTU on SvT 2.202; see also TA 17.13. [J.T.] 


rna, n.nt. [A], [mois] disparu ; suppressed [month in the calen- 
dar]; ausgelassener [Monat]. 

When calendrical events are homologised with activities of the 
breath, the suppression of a month in the calendar is identified with 
a cough: rnam ca bhavet kasah (DviK 7.22c [fol. 4r] ~ Sark 11.4c 
and SaptK 10.38c [fol. 9r]). [D.G.] 
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ekalinga, n.nt. [ A |. 

1. The place in which there is only one /inga* for five krosas 
(v. SKD) is commonly listed as one (usually as the first, see, e.g., 
TA 21.19: ekalingddi ca sthanam) of the places particularly rec- 
ommended for esoteric tantric rites. See, e.g., SYM 6.2; KKGU, 
fols. 6lr, 63v; KKKA, fol. 20r5. 

2. The word is given a somewhat obscure esoteric interpre- 
tation in TSB 15.58-59 borrowed by KMT 25.48: eka is identified 
with the highest principle (param tattvam) and linga is identified 
with the place where the Lord is based or resides (lingadhara = vi- 
bhu). The practitioner is to wander (paryatet) there during his 
vidyavrata*. See kanana* and other places (esp. catuspatha*) 
listed there for esoteric worship, and note that TA 15.96 (referring 
to the Nisisamcara) alludes to the interpretation of places like eka- 
linga as parts of the body. [J.T.] 


omkarapitha 

Dans les Tantras de Kubyika, le terme omkarapitha est parfois 
utilisé pour désigner I’ oddivanapitha (v. s.v. odiydna). Dans d’ autres 
textes, ddyapitha est employé comme synonyme de oddiydnapitha 
et donc d’omkarapitha (information DYCZKOWSKI). [A.P.] 


305 


